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Responsa ad Quaestiones 
conferentiarum ecclesiasticarum 


« RECAPITULARE OMNIA IN CHRISTO» (1) 

Verba haec (Eph. 11°) diversimode ab interpretibus translata et 
explicata sunt. Quae, ut recte intelligantur, juxta suum contextum et 
juxta etymon atque usum verbi dvaxepakuoödur consideranda sunt. 
„Occurrunt in ingenti periodo qua Paulus describit Dei consilium 


tionem per sanguinem ejus, remissionem peccatorum, secundum divi- 
‚tias gratiae ejus, quam abondare fecit in nos in omni -sapientia et 
_ prudentia, notum faciens nobis mysterium voluntatis suae, juxta bene- 
placitum suum, quod proposuit in eo in dispensationem plenitudinis 
temporum, recapitulare omnia in Christo quae in caelis et in terra 
sunt ). | 

__In Christo « habemus redemptionem per sanguinem ejus», i.e. cum 
Christo conjuncti, liberationem a servitute obtinuimus pretio quod 
Christus sanguinem suum fundendo solvit (2); quae redemptio descri- 
‚ bitur effectu suo, i. e. remissione peccatorum (cfr. Col, 11%). Redemptio 
nostra per sanguinem Christi atque remissio peccatorum sunt dona 
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„ct «1: . . oe 
_incommensurabilis gratuitae bevenevolentiae divinae. Paulus saepe 


 liberalitatem et abundantiam divinae benevolentiae effert loquens de 


| 


divitijs gratiae (Eph. 27) vel misericordiae Dei (Eph. 2“) (cfr. Rom. 21 
520 927 11% ZI Gor, 82 Phil. 49 Col, 1°7 2), quia ipse expertus est 
q multam: charitatem Dei qua dilexit nos et, cum essemus mortui 
_peccatis nostris, convivificavit nos cum Christo » (Eph. 25). 


# 

(1) Cfr. F. Prar, La théologie de S. Paul, Il, Paris, 1912, p. 152 ss.; A. n'Arès, 
La doctrine de la récapitulation en S. Irénée, Recherches de Science religieuse, 1916, 
 p-185 ss.; H. Scmer, Theologisches Wörterbuch zum N.T., III, p. 681 s. ; commen- 
tari in Eph. E. Hauer (1865, H. von Sopen (1898), T. K. Aprorr (s. d.), J. Vosré 

(1921), J. Hory (1935), Mépenierre (1938), J. Keurers (1940). 

(2) Vox 4rokirpwarg designat proprie liberationem a servitute pretio soluto (Aúrgov). 
In doctrina N. T. pretium a Christo pro hominum liberatione a servitute peccati 
 sanguis est in cruce effusus (cfr IJ Petr. 118s. IJ Gor. 620 723 I Tim. 26 Tit, 24 
hee 2028 Mc. 1045). 


jusque impletionem in Christo Jesu (17-19): «in quo habemus redemp-_ 


LEEN 


Deus gratuitam suam benevolentiam praeterea «abundare fecit in 


nos in omni sapientia et prudentia»n (1), i. e. effundendo in nos 


ommem sapientiam et prudentiam. Antiqui philosophi sapientiam 


(oogtav) distinguebant a prudentia (@povnou): prima enim «rerum est Zil 


divinarum atque humanarum scientia », altera autem « rerum expeten- 


darum fugiendarumque scientia», ut a Cicerone post Graecos defini- 


tur (Offic. 1, 43); cui consonat Prov. 10° (LXX) scibens : « sapientia | 


viro parturit prudentiam (poóvnow)». De sapientia homini collata, non 


autem Dei agitur, quia locutiones «in omni sapientia» et «in sapien- 


tia» scientiam christianis communicatam semper designant (Col. 19:28 
816 45, cfr J Cor. 17:21 25 I/ Cor. 12). Etsi locutio «in omni sapientia 
et prudentia» juxta grammaticam ad verbum yvwotsas referri potest, 
melius tamen cum _verbo êreptooevoey COnjungitur: non enim recte 
diceretur Deum nobis in omni sapientia et prudentia patefecisse 
mysterium, cum hic modus dicendi videretur supponere Deum potuisse 
minus sapienter agere; neque sensus est Deum nobis mysterium reve- 
lare sub forma omnis scientiae et prudentiae; non enim revelando 
mysterium Deus nobis communicavit omnem sapientiam et pruden- 
tiam, sed communicando nobis omnem sapientiam et prudentiam 
patefecit suam benignitatem, ita ut mysterium quod revelabat percipere 
possemus. 

Participium yvwpisag connectitur cum verbo èmeptosevoev: Deus abun- 


dare fecit suam gratiam notum faciendo nobis mysterium voluntatis 


suae. 

Mysterium (2) apud S. Paulum semper secretum designat, plerum- 
que vero secretum divinum, quod homines cognoscere non possunt, 
nisi a Deo reveletur (Col. 1°7 22 43 Eph. 34 I Cor. 27 41 155% Rom. 1125 
162%); hoc mysterium describitur verbis sequentibus, ut « secretum 


voluntatis Dei, secundum beneplacitum suum, quod proposuit in eo 


(1) Graece fs êreplogevoey; pronomen relativum in genitivo per attractionem ad 
„prog stat pro accusativo indicante complementum directum verbi êneplooevoev, quod 
hic active sumitur, ut in ZZ Cor. 98 1 Thess. 312. 

(2) Vox graeca probabiliter a verbo woe, os recludere, derivatur; significat vel 
ritum religiosum secretum quod. revelari ab initiatis nefas est, vel obscuram secre- 
tamque doctrinam, vel formulam ritumve secretum magicum, vel (in lingua profana) 
secretum, vel tandem, in lingua gnostica, secretam revelationem divinam. 


| 


Te 


in dispensationem plenitudinis temporum» (1). Secretum quod Deus 
} revelavit nobis, pendet totaliter a Dei libera voluntate et in sua essen- 
u tia et in sua notificatione ; ideo dicitur « voluntatis suae» et « secun- 
dum beneplacitum suum»; est consilium secretum quod Deus libera 
sua voluntate decrevit et revelavit nobis. Instanter describitur libertas 
_ econsilii secreti Dei, quod est «secundum beneplacitum (2) suum, 
quod proposuit sibi (3) in Christo» (4). 

„ Dei propositum liberum tendit «in dispositionem (oixovoptav) plenitu- 
_ dinis temporum». Vox oïxovopix proprie administrationem domus (oïxog), 
inde munus administratoris designat (Z Cor. 9); in papyris, haud 
‚raro ordinationem, praeceptum ab aliquo auctoritatem habente. Ita 
etiam hic (cfr. Eph. 83°) Dei dispositionem salutarem significat, quae 
‚ plenitudinem temporum determinat, i. e. successivas aetates quas 
Deus statuit, donec compleantur et coronentur ultima, scilicet tem- 
pore messianico (cfr. Gal. 4). 

Mysterium tandem suo objecto definitur: « recapitulare omnia in 
Christo ». Verbum graecum dvaxepakmoösdat A xeodkuov, Ì. e. suprema 
_ pars, vel praecipua pars, summa, compendium, derivatur ; xegaduoöv 
significat colligere, summatim referre, consummare (== faire la somme); 
dvd non tam repetitionem indicat quam collectionem diversarum parti- 
um quae una post aliam resumuntur. Qintillianus (VI, I) vocis 
sensum explicabat dicens: « rerum repetitio et congregatio, quae graece 
dvaxepakaiwors dicitur», latine vero recapitulatio. Hoc sensu Paulus verbo 
Bvaxepakaoösdar in Rom. 13° utitur, seribens omnia praecepta decalogi 
in praecepto charitatis « recapitulari», seu summatim colligi. In nostro 
loco non de recapitulatione idearum, sed rerum et factorum agitur, 
sicut in epistola Barnabae (5!) dicitur in morte Filii Dei « recapitulari», 
seu summatim colligi omnia peccata eorum qui prophetas occiderunt. 


(1) Cum Prar (o. c.p. 154), Mépezierre (o. c., p. 80 s.) et Husy (o.c., p. 155 s.) 
opinamur verba «secundum beneplacitum.…. temporum» reterri ad locutionem « mys- 
terium voluntatis suae» ; alii autem ea cum verbo yvwpisag, alii cum dvaxspahauwoaotdar 
conjungunt. 

(2) Graece ebdoxta — welbehagen, bon plaisir. 

(3) Graece mporbeodar = ponere sibi ante se. 

(4) Pronomen èv adri plures intelligunt ut êv abri, in semetipso; sed haec esset 
tautologia ; contextus favet interpretationi nostrae (cfr. v. 6: «in dilecto» filio tuo »); 
sicut exsecutio consilii divini in Christo fit (v.6. 10), ita jam in Christo Pater pro- 
pesuit sibi consilium suum, Christus est centrum idearum sicut operum Dei, 


id quod inde in angelis lapsum est, ex hominibus redditur. Insta 
; ; B: 
rantur autem quae in terris sunt, cum ipsi homines qui praedesde 
3 


sunt ad aeternam vitam, a corruptionis vetustate renovantur». Haec. 
tamen interpretatio verbo graeco sensum tribuit qui ab usu discedit: 
adverbium enim &vd, in hoc verbo composito, distributive intelligen- 
dum est, non autem repetitionem indicat; praeterea sensus radicis 
verbi (xepd)aov) nullo modo attenditur. f 
S. Joannes Chrysostomus duplicem explicationem proponit: primam 
oovdba, i. e. unire, colligere; cui alteram conjungit dicens: « Est et_ 
aliud quod significatur. Quodnam est hoc? Unum omnibus posuit 
caput (ptav xepakhy daw ènéOnkev), nempe Christum secundum carnem, 
et angelis et hominibus: hoc est, et angelis unum dedit principium 
et hominibus.…. Ita enim fiet unitas, ita accurata et perfecta erit_ 
econjunctio, quando omnia redacta fuerint sub unum caput, superne — 


quoddam necessarium habentia vinculum» (P. G. LXII, 16). 


Alteram explicationem plures interpretes praeferunt (1); ita v. En 


F. Prat (2): «donner un couronnement, un chef (xepddaov, non 


x 


pas xepakí), à toutes choses dans le Christ, en d'autres termes placer 


le Christ au sommet de toutes choses». Fatendum est hanc interpre- 
tationem optime cohaerere cum doctrina in Eph. (12:23) et Col. 
(418 215) expressa de primatu Christi super angelis et hominibus. Sed 


objiei potest hanc explicationem vel supponere verbum &vaxepahaoösda — 


derivari a xepadú (caput), quod admitti nequit, vel verbum ävaxepakmoösBau — 


idem prorsus exprimere ac vepsduoïv, quod revera «facere summam 
- . dee, 
partem, seu caput» significare potest. Jamvero verbum dvaxepakuoösdar _ 


(1) Estius, Belser, Henle, von Soden, Prat, Schlier, Ewald. 

(2) O.e., Ip. 155, auctor notat xepdhooy dici de capite piscium vel olerum, non vero 
de capite corporis humani, sed sìignificare summam partem et in hoe sensu de personis 
et de rebus dici. 3 


Ì lingua classica et paulina (Rom. 13°), nonnisi « summatim colligere » 
(vel colligi) significat (1). 
Sensus ergo consuetus videtur retinendus (cfr. Rom. 3°), ideoque 
interpretandum est: «ín Christo omnia recapitulare », seu summatim 
}_colligere (résumer), i.e. Christum constituere centrum omnium entium, 
tam terrestrium quam caelestium (2). Quod quidem, in doctrina S. 
Pauli, intelligi potest de Christo in quantum « per eum et in eum 
omnia creata sunt» (Col. 1! cfr. J Cor. 86 Hebr. 1° Jn. 1%), i.e. 
in quantum Christus, ut Filius Dei, est causa media et finalis omnium 
creaturarum, ideoque in se colligit eminenter omnium perfectiones ; 
el intelligi potest de Christo redemptore; quod in contextu praeci- 
pue videtur considerari, cum consilium secretum Dei « plenitudinem 
_temporum», i. e. tempus messianicum respiciat. Porro Deo placuit 
per Christum «reconciliare omnia in eum (3), pacificans per san- 
guinem crucis ejus, per eum, sive quae in terra sive quae in caelis 


X 


_ sunt » (Col. 1°%). Christi enim redemptio non solis hominibus reser- 
\_vatur, sed ad omnes creaturas extenditur (Rom. 819). In Christo omnia 


Ke 2 


 caelestia et terrestria colliguntur, quando pacificantur, seu ad unita- 


Itaque sententia Eph. 1!° exponi potest his verbis: Deus nobis: 
_ _secretum revelavit consilium, quod in temporum plenitudine perficere 
__decreverat, nempe Christum omnium rerum summarium seu centrum 
constituere. 
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(1) Juxta H. G. Limperr — R. Scorr, A. Greek - English Lexicon, s. h. v. 3 
(2) Ita Vosté, Huby, Meinertz, Médebielle, Keulers, Abbott, J. A. Robinson, Haupt. 
_ (3) LL e. «in Christum»; reconciliando creaturas, eas ad Christum adducere tam- 
quam ad centrum, Î 

(4) Recte Huby (o. c.,‚ p. 158) scribit: « Nous traduisons.… «réunir toutes choses 
„dans le Christ», établir l'harmonie de toutes choses dans le Christ, comme principe 
_ d’unité, centre et lien vivant de l’univers». 
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DE GEMEENTEBESTUREN 
EN DE OPENBARE ZEDELIJKHEID 


(Vervolg) 


In ons vorig artikel beschreven wij de bevoegdheid van den gemeenteraad _ 


in zake openbare zedelijkheid (1). Zij is hoofdzakelijk onrechtstreeks en al- 
gemeen reglementeerend. Het is de taak van het schepencollege en van den 
burgemeester die algemeene voorschriften op de bijzondere gevallen toe te 
passen. Nochtans, daarnaast, kunnen deze twee instanties, in bepaalde om- 
standigheden, ook op eigen initiatief handelen, In dit artikel zullen wij de be- 
voegdheid van het schepencollege nader toelichten. 


2. Bevoegdheid van het college van burgemeester en schepenen. 


a) Verleenen of weigeren van voorgeschreven machtigingen. — 
De wet van 10 Juni 1842 heeft de uitvoering der politiereglementen, 
op enkele uitzonderingen na, uitsluitend aan den burgemeester toever- 
trouwd (2). Verschillende juristen nochtans maken onderscheid tusschen de 
voorschriften die zich beperken tot het eischen eener machtiging en 
andere, die rechtstreeks ingrijpen in handel en wandel van de burgers. 
Een machtiging veronderstelt een beraadslaging, een onderzoek overde 
vereischte waarborgen die de openbare orde verzekeren. Verleenen en 
weigeren eener machtiging is dus veeleer een administratieve dan een 
politieaangelegenheid. Het hoort dus, uit den aard der zaak, toe aan 
het schepencollege. Volgens deze opvatting zou de wet van 10 Juni 
1842 slechts de uitvoering der strikte politiemaatregelen, die nl. iets 
gebieden en verbieden, aan den burgemeester in principe voorbehouden (3). 
Andere juristen zijn de meening toegedaan dat het geheel van de 
politiemacht, ook het geven der machtigingen, in de handen van den 
burgemeester berust (4). In de praktijk worden beide opinies toegepast. 


(1) Zie Coll. Gand, 1945, t. XXVIII, p. 183 ss. 

(2) Art. 90 der gemeentewet van 30 Maart 1836, omvormd door de wet van 10 Juni 
1842: «Le n°4 de l'art. 90 est suppriméet remplacé par la disposition suivante, qui 
sera la disposition finale del'article: Le bourgmestre est chargé de l'exécution des 
lois et règlements de police; néanmoins il peut, sous sa responsabilité, déléguer 
cette attribution, en tout ou en partie, à l'un des échevins». Pasinomie, 1842, 89 sér., 
t. XII, p. 291. Zie o. a. A.-Giron, Dict. de droit adm., Brussel, 1895, t. 1, p. 174, 
n° 36. 

(3) Zie A. Giron, o. Cc, tT, p. 174; n° 37, : 

(4) Zie M. Vaurmier, Rrécis du droit administratif, R° uitg, Brussel, 1987, p. 188 s. 
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Sommige gemeentereglementen kennen aan het schepencollege de be- 
voegdheid toe machtigingen te verleenen, andere aan den burgemeester. 
Het Hof van Verbreking heeft de beslissing niet willen beslechten en 
aanziet beide oplossingen als wettig (1). 

Zoo kan dus het schepencollege te beslissen hebben over het geven 


of weigeren eener machtiging tot het openen van een herberg, tot het 
inrichten van openbare dansgelegenheden, tot het venten met dagbladen 


enz. Burgemeester en schepenen zijn hierbij gehouden zich te plaatsen 
— althans formeel en rechtstreeks — op het standpunt der openbare 
orde. Waar, naar hun redelijk inzicht, deze gevaar loopt gestoord te 


_ worden, of waar de voorwaarden, door de wet of het gemeentereglement 


voorgeschreven, ontbreken, moeten ze de toelating weigeren. Is echter 


de openbare orde gewaarborgd en zijn de voorwaarden vervuld dan 
dienen zij haar te verleenen. Louter moreele beschouwingen kunnen 


niet ter rechtvaardiging ingeroepen worden. Het gevaar voor de 
openbare zedelijkheid kan echter, in meerdere gevallen, ook de veiligheid 
en de rust van het publieke leven en de volksgezondheid in gevaar 
brengen en kan alsdan, onder die benaming, doorslaggevend zijn (2). 
Wordt een machtiging geweigerd dan kan de aanvrager beroep aan- 
teekenen bij het gerecht. Dit zal dan alleen over de wettelijkheid, maar 
niet over den grond der zaak uitspraak doen. Ook de hoogere 
administratieve instanties kunnen een dergelijk besluit vernietigen (3). 


(1) Zie bijv. Cass., 27 Juli 1885, Pasicrisie, 1885, 1, p. 244; Cass., 9 October 1899, 
Pasicrisie, 1900, I, p. 8; Cass., 11 Maart 1901, Pasicrisie, 1901, I, p,‚, 169; Cass, 
7 October 1901, Pasicrisie, 1901, I, p. 866; Cass., 23 Juni 1902, Pasicrisie, 1902, 
I, p. 294; tevens ook een koninklijk besluit van 6 Mei 1901. Zie Revue adm., 1900, 
p. 288; 1901, p. 253, 274; 1902, p. 19; 1903, p. 187. de 

(2) Zie het vorige artikel, Coll. Gand., 1945, t. XXVIII, p. 187 s. 

(3) Art. 87 der gemeentewet: «Le roi peut, parun arrêté motivé, annuler les actes 
des autorités communales qui sortent de leurs attributions, qui sont contraires aux 
lois ou qui blessent l'intérêt général». Pasinomie, 1886, 3° sér., t. VI, p. 56. Zie 
E. BerNimorin, Les institutions provinciales et communales de la Belgique, Brussel, 
1892, t. 1, p. 449; t. II, p. 16; M. Vaurmer, Précis du droit administratif de la 
Belgigue, p. îl1ss. ; Répertoire pratique du droit belge, Brusssel, z. d., t. II, p. 149, 
151, 153, nos 92, 115, 182. De zinsnede «qui blessent l'intérêt général» van art. 87 
biedt aan den minister een grondslag tot verregaande en zelfs, in. zekere mate, arbitraire 
tusschenkomst in gemeentelijke aangelegenheden. Zelfs als ’t optreden der gemeenteover- 
heid binnen de perken der wettelijke bevoegdheid gebleven is, kan het nog op dien 
grond aangevochten worden. Zie M. Vaurmer, o. c.p. 114; Répertoire pratique 
du droit belge, t. II, p. 153, n° 1832. 


S heid, zedelijkheid en rust te handhaven. De raad vaardigt dienaangaande — 


Een strikte politieactiviteit oefent het schepencollege slechts uit over 
“welomschreven punten: gevallen van krankzinnigheid, van ontuchten d 
film-en tooneelvoorstellingen. 

b) De politie over de ontucht. — « Het Ee van bazen en — 
schepenen, zoo luidt art. 96 der gemeentewet, heeft het toezicht over 
de personen die zich heimelijk aan ontucht overleveren en op de plaat- 8 3 
sen die kennelijk tot het plegen van ontucht dienen. Met het oog daar- ee 
op neemt het de maatregelen die geschikt zijn om de openbare a 


zulke verordeningen uit, die noodig en nuttig geacht worden» (1). 


In ons voorgaand artikel hebben we deze breede bevoegdheid van den E 
gemeenteraad omschreven (2). De uitvoering der - gemeentelijke voor- 4 
schriften komt toe aan het schepencollege, niet aan den burgemeester. Ee 
Zoo oetent het college toezicht uit over de ontuchthuizen en over de — 
publieke vrouwen, wanneer deze geduld zijn. Het duidt eigenmachtig R 
de personen en de plaatsen aan die aan dit toezicht onderworpen zijn. 
Zijn oordeel en beslissing brengt een vrouw op den rol der publieke _ 
vrouwen, mits bekendmaking aan den betrokken persoon, rangschikt — 
een herberg onder de huizen van ontucht (3). Langen tijd werd 


aanvaard dat tegen deze beslissing geen beroep ontvankelijk was, noch 
bij de rechtsmacht, moch bij de hoogere administratieve instanties (4). 
Wel mocht de betrokken persoon, met het oog op de strafrechtelijke — 
verantwoordelijkheid, mededeeling vragen van de motieven die aan- 


(1) Pasinomie, 1836, 3° sér., t. VI, p. 57. Volgens E. BerNimoum, o. Cc, t. U, — 
p: 67 is het gemeentebestuur alléén bevoegd dienaangaande verordeningen uit te vaar- 
digen. : 

(2) Zie Coll, Gand, 1945, t. XXVIII, p. 191, Het schepencollege is niet bevoegd 
algemeene verordeningen dienaangaande uit te vaardigen. Zie Répertoire pratique du 
A “oit belge, t. Il, p. 283, n° 1077. Een gedétailleerde opgave der verschillende ver- 
ordeningen welke de gemeenteraad kan uitvaardigen wordt gegeven door E. BERNIMOLIN, 
ONCS. OTS. ba 

(3) Zie, o. a. Cass, 24 October 1866, Pasicrisie, 1867, 1, p. 11 ; Cass., 
19 December 1887, Pasicrisie, 1888, 1, p. 48; Cass, 24 October 1904, Pasicrisie, 
1905, 1, p. 14; Cass., 11 Juli 1911, Pasierisie. 1911, I, P: 440. „ik 

(4) Zie de arresten van het Verbrekingshof in vorige’ nota aangegeven, alsook « 
Cass.,, 6 Februari 1888, Pasicrisie, 1888, IL, p. WR; Revue adm, 1888, p. 129; 
Revue com. 1906, p. 251; E. BERNimouin, o.c., t. Il, p. 69; A. Giron, o.c, t. 1, 
p: 172, n° 81; Répertoire pratique du droit belge, t.1I, p. 234, n° 1082. 


leiding gaven tot dergelijke beslissing (1). Daar echter een onverant- 
Ù woord optreden van het college, in deze zaken, een zware inbreuk op 
___de persoonlijke rechten van den mensch beteekent, is het gerecht, in 


_de laatste jaren, als bevoegd aangezien om over een ongegronde beslissing 
_ te oordeelen (2). 

Bij ontstentenis van. een gemeentelijke reglementeering in zake 
E ontucht, is het college bevoegd, op grond van art. 96 der gemeentewet, 
om individueele maatregelen te treffen geschikt tot handhaving der 
openbare gezondheid, zedelijkheid en rust. Zoo kan het, uit dien 
‚hoofde, de sluiting van een herberg bevelen (3). Om tot dezen 
„maatregel over te gaan is het niet vereischt dat de feiten van ontucht 
0 als stellig zouden bewezen zijn, een ernstig vermoeden is voldoen- 
de (4). Zoo kan het eveneens aan publieke vrouwen het verder 
_ verblijf in- of bewonen van bepaalde huizen ontzeggen, telkenmale: 
dit de bevolking hinderen zou of aanstoot zou geven (5). Zijn ze 
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door geslachtsziekte aangetast, dan mag het college ze in een gesticht, 


et ús 
Ki 


\ ter genezing, onderbrengen (6). 
Ten slotte, art. 14 der wet van 16 Augustus 1887 verbiedt den verkoop 
_ van eetwaren en dranken in de openbare ontuchthuizen en laat aan het 


(1) Cass, 24 October 1904, Pasicrisie, 1905, I, p. 14; Cass., 5 Februari 1906, 
Pasicrisie,-1906, I, p. 121; Cass, 1 Juli 1907, Pasicrisie 1907, 1, p. 318. Zie 
Répertoire pratique du droit belge, l.c. 

_! (2) Zie Répertoire pratique du droit belge, l.c,: «On peut douter du bien-fondé 

des principes que ces arrêts formulent d'une facon absolue en présence de la nouvelle 

jurisprudence de la cour de cassation qui, tout en laissant subsister la mesure 

administrative, admet que la lésion d'un droit civil peut donner lieu à réparation, 

__alors même qwelle résulte d'un acte administratif». 

(3) Zie o. m. : Trib. van pol., Brussel, 21 Juli 1888, Revue adm., 1888, 
__ p+527;E. BerNimoum, o. ct. II, p. 68. Een eertijds gegeven toelating mag, in deze geval- 

len, steeds ingetrokken worden. Een type van besluit van het schepencollege waarbij, op 

dien grond, een in richting gesloten wordt, vindt men in De gemeentebesturen en de 

openbare zedelijkheid (Uitgaven van het mannenv. voor K.A.) Roeselare, z.d., p. 35, 

(4) Zie De gemeentebesturen en de openbare zedelijkheid, p. 20. 

___(5) Trib. van Luik, 28 Juli 1888, Pasicrisie, 1889, III, p. 167; Revue adm., 
__ 1889, p. 368; A. Giron, o.c., t. 1, p.173, n° 31; Répertoire pratique du droit belge, 
__t.1l, p. 284, n° 1079. 

(6) Cass, 5 Januari 1885, Pasicrisie, 1885, 1, p. 82; Revue adm. 1880, p. 308; 
E. BerNimoumn, oc. t. Il, p. 70; Répertoire pratique du droit belge, t. IL, p. 284, 
n° 1081. Het schepencollege is nochtans niet gemachtigd publieke vrouwen zonder 
meer uit de gemeente te verdrijven. Zie Revue adm, 1891, p. 418; Répertoire 
pratique du droit belge,t. 1, p. 284, n° 1079. 
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gemeentebestuur toe dit verbod uit te breiden tot andere verdachte 
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huizen. Ook op grond van dezen tekst kan het gemeentebestuur — 
en, in individueele gevallen, ook het schepencollege — dit verbod 
toepassen, voor een min of meer langen termijn, op de huizen waar 
heimelijk ontucht gepleegd wordt of die bewoond zijn door kennelijk 
slecht befaamde personen of door zulken die veroordeeld zijn geweest 


om zedenmisdrijven tegenover minderjarigen (1). Deze zienswijze is 
uitdrukkelijk bekrachtigd geworden door de wet van 19 Augustus 1919 
(art. 1,81,70) en door art. 11 der besluitswet van 14 November 1939. 
Deze geeft aan het schepencollege het recht den verkoop van dranken, À 
voor den duur van twee jaar te verbieden in huizen bewoond door een of 
meer personen welke zich kennelijk aan ontucht overleveren of welke 
veroordeeld werden wegens aanhitsing van minderjarigen tot ontucht, 
of wegens het houden van een geheim ontuchthuis (2). 

c. De politie over de openbare vertooningen. — Ook voor dit punt 
wordt de bevoegdheid van het college uitdrukkelijk door de gemeente- 
wet erkend. « De politie van de vertooningen behoort aan het college 
van burgemeester en schepenen; — aldus art. 97 — het kan in 
buitengewone omstandigheden elke vertooning verbieden om de 
openbare rust te handhaven. Het college legt de verordeningen ten 
uitvoer die de gemeenteraad uitvaardigt voor alles wat de vertooningen 
betreft. De raad waakt er over dat geen vertooningen gegeven worden 
strijdig met de openbare orde» (3). 

In ons voorgaand artikel hebben we deze bevoegdheid van den 
raad bepaald en nagegaan in hoever de openbare zedelijkheid het 
formeel motief kon zijn van een politieverordening in deze aangele- 
genheid. 

Het toezicht en de tusschenkomst van het schepencollege kan ver- 
schillen naar gelang de openbare film- of tooneelvoorstelling gegeven 
wordt in een private zaal (behoorend aan een privaat persoon of 


(1) Zie Revue adm, 1906, p. 147; Répertoire pratique du droit belge, t. II. 
p: 234, n° 1080, 1084; alsook het koninklijk besluit van 21 September 1919. 

(2) Zie De gemeentebesturen en de openbare zedelijkheid, p. 20: « Dit verbod 
moet in dezen zin uitgelegd worden dat het huis voor minstens twee jaar gesloten 
blijft, zelfs al$ de daartoe aanleiding gegeven hebbende personen het huis voordien 
hebben verlaten en door anderen werden vervangen». 

(3) Pasinomie, 1836, 3° ser, t. VI, p. 57. 
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een vereeniging), ofwel in een stedelijke of gemeentelijke zaal. In 
het eerste geval mag het college slechts de gemeentelijke reglementen 
toepassen en,‚ in uitzonderlijke gevallen, de vertooning, zelfs vooraf- 
gaandelijk, verbieden, nl. telkenmale deze voor de openbare rust merkelijk 
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gevaar zou op leveren (1). Oordeelt, bijvoorbeeld, het college op 


_ redelijken grond dat een zedelooze of anti-godsdienstige film of 


z 
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IJ 


_ tooneelstuk het volk in beroering zou brengen en tot woelingen en 


manifestaties aanleiding zou geven, dan mag het zonder meer de aange- 
kondigde vertooning verbieden ot de begonnen voorstelling schorsen (2). 


Op dezen grond besliste het Antwerpsch college, enkele jaren geleden, 


het vertoonen van de film « La Kermesse flamande » niet langer meer 


À te dulden (3). Bestaat er geen bizonder gemeentelijk reglement in 


zake film en theater, dan beschikt het college slechts over deze laatste 


bevoegdheid. Grijpt echter de uitvoering plaats in een private zaal en is zij 


nd 


es 


voorbehouden aan de leden van een vereeniging en aan persoonlijk 


genoodigden, dan mag het schepencollege nooit ingrijpen (4). 
Het schepencollege heeft een veel grooter recht van toezicht 


over de stukken welke in stads- of gemeentelijke theaters uitge- 
voerd worden. Immers, als de gemeente zelf eigenaar is van een 
zaal of schouwburg, kan ze deze verhuren aan een of meer personen 


‘of gezelschappen, en in haar reglement dienaangaande bepalen dat de 


huurders verplicht zijn aan het college, bij koncerten of filmvertoo- 


ningen, den tekst van het stuk en het volledig programma voor te 


leggen, zoodat het college over de zedelijke waarde van dit alles 
kontrole kan houden (5). 
t 


(1) E. BerNimoum, o. c., t. II. p. 72: «Cependant il ne résulte pas de ce 
article que… le collège serait en droit de prohiber à avance, la représentation de 


toute pièce qui pourrait paraître contraire à l'ordre public…; le pouvoir d'interdic- 
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tion ne naît que quand il est à craindre que l'ordre public soit sérieusement troublé 
(arr. roy. 24 janvier 1878)». Een type van besluit van het schepencollege, 
waarbij een vertooning verboden wordt, vindt men in De gemeentebesturen en de 
openbare zedelijkheid, p. 29. 

(2) Het college oordeelt hier eigenmachtig en souverein. Zie Répertoire 
pratique du droitbelge, t. Il. p. 285, : «Il appartient au collège d’apprécier 
souverainement si les circonstances réclament une mesure d'interdiction». 

(3) Zie ook Revue adm, 1924, p. 101 ss.: L'affaire du film « La gargonne» 
débat au conseil communal de Bruxelles, 5 nov. 1923. > 

(4) Zie Revue com., 1904, p. 237; 1922, p. 25; Répertoire pratique du droit, 
belge, t. II, p. 235, n° 1091, 

(5) De gemeentebesturen en de openbare zedelijkheid, p. 11 s. 
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Het toezicht over de materieele orde in de zaal, gedurende de È 
vertooningen, valt uitsluitelijk onder de bevoegdheid van den burgemee- zal 
ster (1). : 

Vallen de café-chantant's, waar in de gelagzaal sketschen, liederen — 
enz. uitgevoerd worden, of de voorstellingen door rondreizende — zi 
tooneelgroepen, op de fooren, in tenten gegeven, onder toepassing 
van art.97 der gemeentewet? De meeningen der juristen en de Ee 
uitspraken der gerechtshoven zijn hierover niet immer eensgezind. Aanziet B 
men deze uitvoeringen als tooneelvoorstellingen — in den zin door den 
wetgever bedoeld —, dan mag voor hen geen voorafgaandelijke 
machtiging voorgeschreven worden. Een voorafgaandelijke aangiftezou vol- 
staan. Maar, anderszijds, is in deze stelling, het schepencollege gemachtigd 


in te grijpen wanneer de vertooning een ernstig gevaar voor de openbare _ 
orde zou beteekenen. Worden zij echter niet onder de tooneelvoorstellingen 

gerangschikt, dan mag de gemeenteraad een voorafgaandelijke machti- 
ging eischen en is de burgemeester bevoegd in hoogdringende gevallen. 
de voorstelling te verbieden of te schorsen. Een arrest van het 


Verbrekingshof heeft zich in dezen laatsten zin uitgesproken (2). 
De politie over de fooren. — De gemeentewet revendikeert hier 
niet uitdrukkelijk de bevoegdheid van het college. Deze bevoegdheid 


dient. dus bepaald volgens de algemeene beginselen van het gemeente- 
recht. De raad beslist over het inrichten van openbare fooren en kan 
het openen van private fooren aan een machtiging van het schepen- 
college of van den burgemeester onderwerpen, uur van openen en 


S 


sluiten aanduiden, enz. (3). In uitvoering van deze gemeentelijke 
verordeningen, mag het college de straten en pleinen. bepalen waar 
de foor gehouden wordt. Geven of weigeren de machtiging aan een bepaalde 


abn We eht A 


foorkramer om zijn winkeltje of zijn barak te plaatsen, valt onder 


(1) M. Vaurmer, o.c., p. 126s.; Répertoire pratique du droit belge, t…. U, 
p. 207, n° 786, p. 235, ne 1087. Zie ook de koninklijke besluiten van 4 Augustus 
1920, 24 Januari 1921, 25- Maart 1929 en het rondschrijven van den Minister van 
Nijverheid en Arbeid van 4 October 1927. 

(2) Zie E. Bernimoumn, o.c., t. Il, p. 74s.; Répertoire pratique du droit belge, 
t. II, p. 235, n° 1088, p. 136, n° 1092. Re 

(3) Zie De gemeentebesturen en de openbare zedelijkheid, p. 10 met de aldaar 
aangegeven arresten van het Verbrekingshof. ze 
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de bevoegdheid van den burgemeester of van den politiekommis- 
saris (1). Evenwel kan het college op andere gronden een schifting 
maken tusschen de inrichtingen welke zich op de foor wenschen te 


_ plaatsen. Indien namelijk voor de standplaats van de foorkramers 
standgeld wordt geëischt, mag het college in het lastencohier van 
openbare aanbesteding der plaatsen een bepaling iplasschen waardoor 
het gemachtigd wordt het standnemen op het foorplein van bepaalde 
inrichtingen te verbieden, zonder daartoe de reden te moeten aangeven. 
Op deze wijze kunnen inrichtingen strijdig met de goede zeden 
geweerd worden op grond van het lastencohier door ieder aanbesteder 
gekend en aanvaard (2). 

__De politiebevoegdheid van het schepencollege, in betrekking met de 
openbare rust — en met de openbare zedelijkheid, in zoover deze de 
openbare orde in 't gedrang brengt — beperkt zich dus, buiten het 


geven of weigeren van voorgeschreven machtigingen, tot enkele 
bijzondere. punten. De bijzonderste uitvoerder der gemeentelijke 


politieverordeningen is de burgemeester. Wij zullen zijn bevoegdheid 
ontleden in een volgend artikel. 
L. ANNÉ, 
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(1) Zie E. BerNimoun, o.c., t. II, p. 14, 110, 217. 
(2) Zie De gemeentebesturen en de openbare zedelijkheid, p. 10, 28. 
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L’'UNITÉ DE CONSCIENCE DANS LE CHRIST 
d'après le P. Paul Galtier 


Suite (1) 
S II. ESSAI DE SOLUTION DU PROBLEME 


Le problème si amplement décrit par le P. Galtier — problème que fait 
surgir la psychologie du Christ et qui porte sur l'ensemble de sa vie 
psychique — peut s’énoncer brièvement sous la forme générale: la personne 
divine a-t-elle pu se percevoir elle-même dans et par sa conscience humaine? 
L’'auteur, on se le rappelle, aborda le problême de deux côtés. Du côté de 
la personne la difficulté concerne l'attribution à la personne divine d’'impres- 
sions ou d'opérations dont la conscience ne peut se concevoir que dans la 
nature humaine. Du côté de la nature humaine la difficulté tient à la 
nécessite d’admettre que le Christ se concoive Dieu par sa conscience 
humaine. Le P. Galtier examine successivement ces deux aspects du problême 
fondamental qu’il intitule: Conscience humaine et personne divine.(2) Au 
préalable il a soin de faire observer que les théologiens classiques ne se 
sont pas posé les questions qui concernent la psychologie du Christ, que 
même les plus récents ont prêté peu d'attention aux théories modernes sur 
les rapports de la consience et de la personne, et sont passés à côté du 
problème soulevé ici: comment le Fils de Dieu a-t-il pu souffrir? comment, 
dans et par sa nature humaine, a-t-il pu se dire Dieu? 


IL. — Conscience humaine et personne divine: la personne 
divine et la conscience de ses impressions et de ses opéra- 
tions humaines. 

La nature humaine du Christ étant seule à avoir conscience de ses 
impressions et de ses opérations humaines, comment la personne divine 
peut-elle se les attribuer ? Pour elle, peut-il y avoir souffrance, mode d’agir, 
de connaître, de penser et de parler vraiment humain, si elle-même n'est 
point pergue par la conscience comme en étant le sujet propre? 

Comme il a été dit plus haut, la question se fonde sur le fait général 
que notre conscience, en percevant, dans nos opérations, la nature qui en 
est le principe, en atteint aussi le sujet. Dans le Christ, il ne saurait en 
être de même. La distinction irréductible qui existe chez lui entre la 
personne et la nature, principe de ses actes humains, le rend impossible. 
Si donc on acceptait de poser le problème dans les termes qui viennent 
d'être dits, il serait vain, semble-t-il, d'en chercher la solution. Mais 


(1) Cf. Coll. Gand, 1945, t. XXVIII, p. 194-204. 

(2) Pour rendre notre exposé plus clair, nous avons modifié légêrement la division 
de cette section et nous avons choisi des sous-titres qui marquent mieux le-double 
aspect de la question, 
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justement, la question préalable est, ici, de la valeur des raisons pour les- 
_quelles il paraît se poser ainsi. 

__ Ces raisons ont été exposées déjà. Elles tiennent au rôle que joue la 
conscience dans l'attribution que la personne se fait à elle-même de ses 
opérations et de ses impressions. A admettre que, dans le Christ, sa 
conscience humaine m'en pergoit pas le sujet personnel et les rapporte 
uniquement à la nature, n’admet-on pas qu’il y a altération en lui de la 
‘vie psychologique propre à l’humanité? Ne rend-on pas illusoires les 
“souffrances attribuées au Fils de Dieu? Ne se condamne-t-on pas à conclure 
que la nature humaine, en lui, est percue par la conscience à la manière 
d'une personne ? 

La dernière de ces raisons est la plus grave et la plus fondamentale, 
mais les premières impressionnent davantage. Le P. Galtier examine succes- 
_sivement toutes ces difficultés. 

1. — Pour comprendre que le Fils de Dieu ait- réellement souffert ou 
qu’il ait agi, pensé, parlé en homme, s’impose-t-il vraiment que- sa 
conscience lait percu lui-même, dans sa personne divine, comme étant le 
sujet de toutes ces opérations et impressions ? Il le faudrait assurément si, 
comme elle en est le sujet, la personne divine en était aussi le principe 
direct et immédiat. Ainsi l'exigerait la loi fonctionnelle de notre activité 
_psychique: un acte n'est jamais conscient sans que soit pergu en lui le 
principe d'où il procède. Où donc ce principe se confond avec le sujet 
‘auquel il appartient, ce dernier se trouve nécessairement pergu lui aussi dans 
ses actes conscients. C'est le cas pour la personne humaine ou pour le 
composé qui le constitue. Mais, ce qui exige et permet, en nous, cette 
perception de la personne dans ses opérations, le dogme Vexclut formelle- 
„ment pour la personne divine dans le Christ. Les souifrances et les opérations 
humaines ne sont delle qu’à raison d'une nature avec laquelle elle ne se 
confond aucunement. C'est donc cette nature seule qui, à ce titre, peut 
apparaître à la conscience. Le tout lui-même, en tant que tout, lui échappe, 
et encore plus, par conséquent, lui échappe la personne divine qui en fait 

unité. 

Mais à exclure ainsi la saisie par la conscience humaine, de la personne 

à laquelle elle appartient, ne se trouve-t-on pas à en fausser ou à en 
altérer le fonctionnement? Ne faut-il pas nier que cette conscience agisse 
encore à la manière humaine? Le P. Galtier ne le pense pas. Pour 
admettre qu’ici la personne reste en dehors des prises de sa conscience 
humaine, on m'en laisse pas moins à celle-ci, dans toute leur réalité et 
toute leur plénitude, le rôle et les fonctions qui lui appartiennent partout. 
Tei comme ailleurs, et ailleurs comme ici, ses perceptions se terminent 
exclusivement à la nature d'où proviennent et en qui se renferment les 
phénomènes qui s’inscrivent en elle. Sans doute, à la différence de ce qui se 
î produit ailleurs, ne pergoit-elle pas aussi et par le fait même la personne; 
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mais la caüse n'en est pas un amoindrissement ou une altération de sa — 
fonction propre; elle est toute dans l'absence de l’identité réelle qui existe 
ailleurs entre la nature et la personne. Dans le cas du Christ, la nature 
pergue par la conscience humaine ne s'appartient pas; elle n'est pas une 
personne. Mais tout cela, l'identité ou la distinction réelle de la nature et _ 
de la personne, n'a rien de proprement psychologique. Ni lune, ní l'autre, 
la conscience n'est propre à les percevoir. 


2. — Reste cependant l'attribution à la personne divine de ses impres- _ 
sions de souffrance. Si le Fils de Dieu wm’éprouve en lui-même aucune 
impression de douleur, peut-on dire qu'il a vraiment souffert? Le sens 
commun ne entend pas ainsi. Souffrir implique qu’on se pergoive affecté par - 
la souffrance. Nest-ce point là le sens auquel les fidèles entendent la 
doctrine du Christ souffrant pour nous? Sa valeur proprement religieuse ne 
tient-elle pas àce sens réaliste? Ne lui doit-on pas en particulier, le pouvoir 
d'émotion et d’entraînement qu'elle a de tout temps exercé sur les chrétiens ? 
IL y aurait donc nécessité d'opter: ou ce n'est pas le Fils de Dieu lui-même 
qui a souffert, ou c'est son «moi» proprement divin qui a eu conscience 
de souffrir. 
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L’option, nous le savons, a été faite, et c'est bien au Fils de Dieu lui- 
même qu’ont toujours été attribuées les souffrances du Christ. Mais le 
dilemme ne tient pas, et l'on n'a jamais considéré ces _souffrances comme 
aftectant l'être divin en lui-même. La souffrance a beau avoir été attribuée — 
au Fils de Dieu au sens vrai et naturel de la formule usuelle: telle 
personne a soutfert; il n’a jamais été entendu pour autant que cette 
affirmation, parce qu'elle se vérifie dans le Christ aussi exactement qu'en 
nous, s'y vérifie de la même manière. La différence est trop grande de la 
manière dont nous et lui nous sommes hommes et nous souffrons. 
Au lieu qu'en nous la nature appartient à la personne par voie de constitu- 
tion, au point de lui donner tout son être et son agir, dans le Christ, la 
nature humaine n'est pour rien dans l'être propre de la personne du Verbe. 
L’Incarnation, par conséquent, ne rend pas le Verbe accessible à la 
souffrance. Sienne, la souffrance l'est aussi réellement pour lui que pour 
nous; mais elle ne l'est, pour lui, qu’ à la manière dont est devenu sien 
tout ce qui tient à sa nature humaine: sa naissance dans le temps, son — 
Évolution physiologique et vitale, son obéissance, sa prière et sa mort lui’ 
sont attribuées de la même manière. Il suffisait done que la douleur fût _ 
consciente à sa nature humaine pour quelle le fût vraiment à lui-même. 
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Les impressions et les opérations que comporte la vie humaine du Christ, 
comme les actes de conscience qui les pergoivent, ne se produisent- pas en 
dehors du Verbe incarné; elles sont vraiment de lui et en lui; elles sont 
élevées par lui à l'ordre divin. Mais, vouloir davantage et prétendre que, 
pour être vraiment siennes, elles devraient l'affecter dans sa personne comme __ 
telle, ou porter en elles-mêmes son empreinte, serait méconnaître-le caractère 
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Tet le rôle propres de la personne en général, ou faire intervenir la nature 
divine dans la spécification des actes purement humains qui lui sont propres, 


Divines, elles ne le sont donc pas en vertu d'un acte d'’offrande et de 
ô soumission au Père que le Fils aurait posé dans sa nature et par sa 
volonté divines. De sa part, on oe saurait songer à un vouloir éternel par 
‘lequel il se serait offert librement à accomplir la volonté de son Père, dans 
‘lequel aurait sa racine et duquel tirerait sa valeur infinie loffrande qu’il a 
faite ensuite lui-même de sa chair. L’identité absolue de leur nature et de 
leur volonté exclut, dans les personnes divines, la présence d'un acte libre 
guelconque les mettant ainsi en relation les unes avec les autres. La mission 
du Fils par le Père n’implique aucune dépendance de ce genre. 


5 Enfin, pour nous toucher, manquerait-il aux expériences du Fils de Dieu 
Bvavoir eu pour lui les mêmes difficultés, les mêmes contre-coups douloureux 
‚que les nôtres pour nous? A l'exiger, on fait preuve d'ignorer le mystèêre du Christ. 
‚Ce n'est pas de la sorte que ses disciples ont compris et médité son oeuvre 
_rédemptrice. (Euvre divine parce que Dieu lui-même en a eu l'initiative et 
en a suscité l'auteur; ceuvre divine, surtout, parce que cet auteur est encore 
Dieu lui-même, elle ne leur en a pas moins apparu comme humaine et 
essentiellement humaine dans sa réalisation concrète. De se retrouver ainsi 
eux-mêmes dans leur Sauveur, les a encouragés et entraînés. Ils ont aimé 
que sa vie terrestre fût humaine, tout humaine. Ils se sont complu à voir 
deur pontife Éprouver leurs répugnances et apprendre d'expérience ce qu'il en 
coûte à des hommes de se soumetre au bon plaisir de Dieu. La legon n’eût 
pas porté, la force d'entraînement eût manqué à l'exemple, si la démon- 
stration se fût faite ailleurs que dans une chair et dans une âme pleinement et 
exclusivement humaines. Prétendre que la crainte, le dégoût et la tristesse aient 
_débordé de la nature humaine du Christ jusque sur sa nature divine, parut 
toujours une impiété. Ce qui émeut les chrétiens dans les tortures et les 
souffrances endurées par le Christ, cen est moins le nombre et l'intensité 
quüe le caractère moral et personnel. Le chrétien sait que la souffrance a été 
librement acceptée: même comme homme, le Christ a le pouvoir de s'y 
soustraire; il ne la laissé venir sur lui que par égard pour Dieu et pour 
les hommes. En présence de ce coeur consumé d'amour, les chrétiens, 
eux aussi, S'excitent à aimer, à imiter, à se dévouer. D'autant plus que, au 
travers de toutes ces souffrances, ils ne perdent jamais de vue la personne 
divine qui s'est incarnée pour en devenir capable: et c'est, ici, pour eux, 
le plus Émouvant. C'est le Christ, comme Dieu, qui a inspiré à sa volonté 
humaine d'accepter ces souffrances et de s'y offrir. Dans leur Sauveur les 
Schrétiens voient surtout la personne divine, qui a fait exprès de leur 
devenir semblable, et ce qui, dans ses souffrances comme dans ses bienfaits, 
les émeut et les entraîne, c'est que les unes et les autres pocèdent à la fois 
de son amour d'homme et de son amour de Dieu. 


_— Ainsi, par conséquent, se trouvent écartées les deux premières 


akten 


difficultés qwil semble y avoir à maintenir la personne divine en 
dehors des prises de la conscience humaine. Reste la troisième, la plus grave. 8 

Admettre dans le Christ une nature humaine si pleinement et si 
exclusivement consciente d'’elle-même, n'est-ce pas y admettre une personne 
humaine? Cette nature peut-elle s’attribuer ainsi les actes psychiques dont _ 
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elle est le principe sans dire «moi», et donc sans poser un «moi» propre- — 


ment humain? Les lois mêmes de sa psychologie ne la conduiraient-elles pas 
à dire «je» pour son propre compte et donc à se prendre, dans le Christ, 
pour une véritable personne ? 

Aucune de ces questions ne saurait être déclinée ; elles touchent à ce 
qw’il y a de plus délicat dans le mystère du Christ. Pour y répondre, il 
importe de se rappeler quel est en nous le rôle propre de la conscience et 
ce que nous entendons exactement par le « je » ou le «moi» de la personne. 

Sur le rôle propre de la conscience, l'essentiel a déjà été dit. La 
conscience est un trait de notre nature. En un certain sens même, elle fait 
la personne: une personne serait inconcevable qui n’aurait pas une conscience 
lui permettant de se percevoir elle-même et de s’attribuer ses propres actions. 
Mais caractériser ainsi la personne n'est point, à proprement parler, la 
constituer. Nous ne devons pas à notre conscience d'être le tout à part 
que nous sommes; il ne suffit donc pas d’elle pour faire d'une nature une. 
personne. La dualité des consciences dans le Christ n’y multiplie pas plus les 
personnes que l'unité de conscience dans la Trinité divine n’empêche ces 
personnes d'y être multiples. Telle fut, au siècle dernier, la doctrine 
unanimement opposée aux conceptions de Günther et de son école: ramener 
la personnalité à la conscience serait introduire deux personnes dans le Christ 
et supprimer la Trinité des personnes en Dieu. Tel est aussi de nos jours 
Yenseignement courant. Sans doute le déduit-on surtout de ces dernières 
réalités surnaturelles. Mais le dogme oblige à dissocier ainsi la conscience 
et la personnalité. Il n’y a donc pas à s'émouvoir parce quest attribuée à la 
nature humaine du Christ cette faculté commune à tous les êtres raison- 
nables de se percevoir dans ses opérations. La lui dénier serait contester 
qu’elle-même soit vraiment humaine; la lui reconnaître n'est pas dire qu'elle 
s'appartienne et constitue un tout personnel. 
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Plus qu’aucun autre, l'acte de conscience procèêde directement et formel-_ 


lement de la nature en tant que telle. C'est en elle qu'il se produit et 
s'achève; est-il même autre chose que la nature se saisissant engagée dans 
ses actes ? Aussi est-ce la nature qui, à proprement parler, sy reflète et y 
est directement atteinte. La nature, en d'autres termes, est l'objet formel et 
nécessaire de l'acte de conscience. En fait et en nous, la personne l'est 
également, mais, comme il a été dit plus haut, c'est uniquement parce 
quelle se confond avec sa nature. On comprend, dans ces conditions, la 
fermeté avec laquelle a été revendiquée pour la nature humaine du Christ, 
la conscience actuelle d'elle-même. 5 
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Toutefois, dire une nature consciente ne va pas sans lui attribuer un 
_& moi» réel : la conscience de soi signifie cela ou elle n'est rien. Ce «mois 
n'entraîne-t-il pas une personne distincte de la personne divine ? 

… Le mot lui-même, «moi» ou «je», s'emploie couramment au sens de 
«personne». Les anciens se gardaient de cette identification des vocables. 
‚Nos métaphysiciens plus récents distinguent de même. La thèse est classi- 
que chez eux que «la personne n'est ni le moi phénoménal ni le moi 
nouménal dont parle Kant». Le langage courant, au contraire, s'inspire 
plutót de Descartes et de sa conception purement psychologique de la 
‚personne. Inconsciemment on s'exprime comme sion confondait la personne 
avec son « moi ». 

Couramment, on définit le « moi»: la personne en tant quelle prend 
conscience d'elle-même. Mais on le définit aussi: la conscience que la 
‚personne. prend d’elle-même. Rien que ces deux définitions atteste qu'on 
ne lYidentifie pas purement et simplement avec la personne; on l'en 
considère plutôt comme une- fonction. 

On distingue d'’ailleurs. Et, d’abord ce qu'on appelle le «moi» et le «je», 
On ne conteste pas que les deux soient inséparabltes. Mais cette connexion 
n'empêche pas que les deux notions se distinguent nettement lune de 
autre. L’une, le «moi», répond aux phénomènes de la vie psychique, aux 
impressions, aux états d'âme pergus comme se succédant en nous; l'autre, 
le «je», à ce qui en est perqu comme le principe actif et unificateur. Aussi 
ont-ils- beau être pergus simultanément par la conscience, tandis que le 
«moi» se présente à elle comme un objet de connaissance, le «je» lui 
apparaît comme le sujet qui possède et qui connaît. Celuí-ci, surtout, est 
considéré comme stable, il subsiste à travers la multiplicité des actes ou des 
états psychiques qui lui sont attribués. Il leur sert de lien, et en fait un 
tout que l'on appelle encore un «moi» et qui constitue notre personnalité ou 
physionomie psychologique. «Moi» tout empirique, il est la résultante de nos 
activités psychiques et consiste dans une série d’états de conscience. Il est 
essentiellernent mouvant. Nos expériences successives l'enrichissent et le 
modifient constamment. Aussi peut-on y distinguer comme des couches 
correspondant aux divers états psychologiques par lesquels nous sommes 
passés. Mais le lien qui fait leur unité peut aussi nous échapper ou se 
rompre. Il arrive alors que deux ou plusieurs «moi» se juxtaposent ou 
alternent dans une même vie sans se connaître ou se rattacher entre eux. Ces 
dissociations psychologiques prouvent à elles seules le caractère purement 
phénoménal de ce «moi» et du sje> qui en fait unité. Aussi n'’est-il pas 
contesté que l'un et l'autre soient essentiellement d'ordre psychologique. 

L'on est ainsi amené à distinguer le sje> et le «moi» psychologique de la 
réalité où ils ont leur soutien dernier et leur racine. C'est ce qu'on appelle 
le «je» ou le «moi » profond, antérieur et sous-jacent au «moi» psycholo- 
gique. La plupart des philosophes en admettent la réalité. Beaucoup même 


s'identifiant en nous avec la personne. A vrai dire cependant, st 
uniquement cette substance comme principe de nos activités conscientes, donc A 
exactement ce que nous appelons notre nature. Il a été assez dit pourquoi et | 
dans quel séns, en nous, la nature s'identifie avec la personne, tandis qu'ell Ì 
ne le fait pas dans le Christ. Il en est de même pour le «moi» substantiel, if 
et c'est également comme la nature qu’il peut être dit objet de conscience. Pas _ 
plus qu’elle, il ne saurait être atteint dans sa réalité nue. Il ne lest que 

dans le « je » ou « moi » psychologique, c'est-à-dire dans les actes psychiques « 
dont il est le principe. De là vient que la constitution propre de notre nature > 
échappe à la conscience; elle ne peut être déterminée qu’aprês coup‚_ par — 
le -raisonnement. En d'autres termes, l'analyse de notre vie psychologique — 
laisse hors de cause la question propre de notre personnalité. Elle est 
impuissante à- juger si notre « moi» est: ou non engagé dans un tout — 
Pempêchant de constituer par lui-même un être totalement indépendant et 

personnel. Aussi les résultats de cette analyse peuvent-ils s’étendre au Christ 
sans que soit aucunement offensé le dogme de sa personnalité divine. On en 
apprend seulement à mieux connaître le jeu de son activité humaine. Lea 
Christ ne serait pas vraiment homme, s'il ne s’était pas produit en lui 
comme en nous des états de conscience propres à se grouper sous la forme — 
de notre « moi » empirique. Le principe et le centre en sont chez lui ce b 
qu’ils sont chez nous. La présence dans le Christ d'un « moi » empirique _ 4 
et d'un « moi» profond n'est qu'une conséquence naturelle de sa nature z 
humaine. Le «moi» profond n'est que cette nature humaine qui, dans le Ë 
Christ comme ailleurs, est forcément consciente d'’elle-même, mais pas pour - 
autant une personne. 


E 
Aussi bien est-ce ce «moi» du Christ qui s'exprime dans l’Évangile: un E 
«je» que l'on peut entendre, et, par conséquent, uu «je» humain. Le «je» 


de tous ses discours est un «je» d'homme. Personne n’en doute quand le É 


Christ dit: « J'ai soif», «j’obéis»; mais c'est aussi vrai quand il dit: « Tout 
pouvoir m'a été donné au ciel et sur la terre», ou qu’il adresse sa prière Ì 
à Dieu. Même des paroles comme: « Je dis ce que j'ai vu chez mon Père» 3 
sont des paroles d'homme; il s'y exprime úne pensée humaine. Le «moi» 
profond correspondant est donc humain lui aussi. 


La difficulté peut paraître que le «je» oule «moi» humain ainsi poséne _ 
soit pas un «je» ou un «moi» personnel: ailleurs il le serait ; pourquoi pas 
ici? Mais la question ainsi posée ne fait que ramener les questions sem- 
blables d’ordre ontologique: pourquoi la nature humaine, dans le Christ, 
n’est-elle Den une personne? pourquoi, n'est-elle pas un fils adoptif de Dieu? 
La réponse à faire dans tous ces cas est toujours la même: cette nature ne 
S’appartient pas. Il est très vrai que, à considérer la vie ‘psychologique — 
s'épanouissant en elle, on pourrait la prendre pour une personne; dans l'ordre _ 
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de l'activité, rien ne lui manque pour lêtre. Mais la foi nous a dès long- 
“temps prévenus; elle nous enseigne que, malgré son autonomie psychologi- 
que, íl lui manque Vindépendance ou lautonomie ontologique. De nature 
humaine existant, agissant et s’exprimant pour son propre compte, il n’y en 


a jamais eu dans le Christ. Seul le Fils de Dieu, subsistant dans la nature. 


„humaine, a eu personnellement conscience des actes psychiques jaillissant de 
cette nature. Luíseul, proprement, dit «je» ou «moi», et lui seul s’attribue 
définitivement et absolument ces propriétés et ces opérations humaines. La 
nature ainsi réfléchie et pergue a beau rester un centre d’activité autonome 
et conscient, elle n'en est pas moins un pur instrument conjoint, une partie 
de la personne composée qu’est le Christ; il n'en faut pas davantage pour 
‘empêcher d'être elle-même une personne Batmite: 


Soit, pourrait-on objecter encore, elle n'est pas une” personne humaine; 
mais la difficulté était et est toujours que, sans l'être, elle ne doive pas 
être pergue comme l'étant. Même dans le Christ, la perception d’elle-même 
qui lui vient de sa conscience ne la fait-elle pas apparaître comme une per- 
sonne humaine? On a exclu, en effet, que, par cette conscience le Christ 
percût sa personnalité propre. Rien de divin n'y transparaît directement; 
f même lunion hypostatique lui Échappait. Le complexe psychologique qui s'est 
organisé en elle ne diffêre donc pas. par lui-même de ce qu’il serait ou 
pourrait être dans une nature enrichie elle aussi des grâces et des dons 
les plus élevés dont soit susceptible une pure créature. Attribués spontané- 
ment et immédiatement à la nature où ils se produisaient, ces états de 
conscience n’offraient rien qui détournât de les lui attribuer aussi comme à 
leur sujet dernier ou unique. 


À Le P. Galtier ne nie pas le bien-fondé de cette question suprême. Il ne 
conteste pas non plus que, si elle se fût connue uniquement par la voie de 
sa conscience directe, la nature humaine aurait pu etdû s’apparaître comme étant 
elle-même une personne. Mais, c'est cette hypothèse même, aftirme-t-il, qui 
peut et doit être mise en question. 

Pas plus que nous de la nôtre, il n'est exact ni admissible que de 
sa nature humaine le Christ ait connu uniquement ce qu'en révélait le témoig- 
nage direct de sa conscience. Les modes de savoir ne lui manquaient pas qui 
_pouvaient s’ajouter à la science ainsi possédée. Mais dès avant toute recher- 
che àâ leur sujet, nous pouvons nous assurer qu'il savait que sa nature 
humaine était unie à la personne divine. Autrement la conscience humaine 
du Christ — le seul centre psychique qui lui soit vraiment personnel — fût 
restée dans ignorance de sa condition réelle. Or, l'inconcevable alors 
serait que, par elle, il se fût révélé Dieu. Un seul et même être person- 
nel ne saurait se dire à la fois Dieu et homme qu’à condition de s’exprimer 


ainsi à la lumière et comme sous la dictée d'une seule et même conscience. 


Hors de là, il peut y avoir des hommes inspirés, habités et comme action- 
nés par les personnes divines; on ne saurait songer à un homme se disant 
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Dieu au sens où l'a fait le Christ. La conscience, par conséquent, qui doit 
se reconnaître au Verbe incarné, de ses impressions ou de ses activités 
humaines oblige à admettre qu'elle s’'accompagnait d'une certaine connaissance — 
de union hypostatique. En un certain sens, qui reste â déterminer, il devait 
avoir conscience de sa divinité par son humanité elle-même. Sans doute, 
comme on le verra, fallait-il pour cela qu’une lumière d'en haut vînt s’ajou- — 
ter à la lumière directe de la conscience; mais sa vie humaine devait se 


présenter simultanément à son intelligence avec ses deux aspects de vie 
intrinsèquement humaine et de vie vécue par un Dieu. Il ne pouvait qu'à 


cette condition la connaître et la faire connaître comme appartenant vraiment < 


à sa personne divine. 


IL. — Conscience humaine et personne divine: laffirmation 
de la divinité par la nature humaine. 


La question difficile entre toutes est celle de la manière dont a pu se 
produire, dans le Christ, l'affirmation de sa divinité. Celui qui, par sa con- 
science humaine, ne pergoit de lui-même que ce qu'il a, ce qu'il fait ou ce 
qu'il éprouve de proprement humain, comment, par sa nature humaine, peut- 
il se dire cette personne même qui échappe à sa conscience ? 

Il s'en faut, écrit le P. Galtier, que les observations précédentes aient 
écarté ce problême ou en aient diminué la difficulté. Sans doute est-ce 
Phomme quest le Christ, et non pas précisément sa nature humaine, qui se 
dit le Fils de Dieu: seule, on l'a dit, la personne agit, connaît et parle. 
Mais il reste que les affirmations de la personne incarnée procèdent directe- 
ment de sa nature humaine; elles répondent à des actes d'intelligence et de 
conscience humains. Et ceci ne veut assurément pas dire qu’il revendique 
son unité avec le Père au titre de son humanité, mais ceci exclut absolu- 
ment qu'il ait émis cette affirmation sans en avoir perqu le sens par son 
humanité. Comme on l'a fait remarquer plus haut, il n'a pas dit: «je suis 
au Fils de Dieu; le Fils de Dieu est en moi ou me possède»; il a dit: 
«Je suis le Fils de Dieu». Par cette parole, cet homme qwest le Christ 
s'est donc attribué en propre ce qu'il y a de plus formellement divin. Et 
que d'autres paroles tombées également de ses lèvres l'ont pareillement iden- 
tifië avec le Verbe de Dieu ! 

Ce langage du Christ est un langage d'homme. Les pensées qui s'y expri- 
ment ont été concues dans son intelligence et pergues dans sa conscience 
d'homme. Paroles du Verbe, elles ont néanmoins leur principe immédiat et 
formel dans sa nature humaine. Et cette nature, qui lui sert à s’'exprimer lui- 
même, n'est pas un organe inerte Émettant inconsciemment des sons dont la 
signification lui échappe, Non. Il ne s'agit pas ici de discours confiés à un - 
phonographe, qui les reproduit comme il les a enregistrés, sans les compren-_ 
dre. Tout au contraire. Pas plus que les autres, les paroles qui ont pour 
objet la divinité propre de la personne à laquelle appartient la nature humaine 
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‚n’échappent à l'autonomie psychologique qui caractérise cette nature. Elles 
aussi se produisent et se formulent d'abord en elle selon son mode propre de 


penser. Les réalités qu'elle contribue ainsi a révéler ont beau être d'une 
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nature supérieure à la sienne; elle a beau n'être elle-même qu’un instru- 
ment par lequel se manifeste la personne à laquelle elle appartient; ce 
qu'elle en traduit â ce titre, elle le traduit à sa manière propre qui reste 
essentiellement humaine. L'instrument, du reste, ne laisse percevoir aucune 
gêne ní aucun embarras. Les paroles qu’il fait entendre ne sont pas d'une 


intelligence qui tâtonne, qui cherche ou qui soupconne; il ne s'y trahit ni 


ì incertitude, ni hésitation. Qu'il s’agisse des propriétés les plus ineffables du 
‚ Verbe ou des impressions les plus communes de la nature humaine, les affir- 


mations tombent de ses lèvres avec la même spontanéité. Rien n'y décêle 
Peffort ou la contrainte; elles jaillissent tout naturellement de lesprit qui en 
est la source. 

Mais voilà précisément où se pose le problème psychologique : comment, 
en cet esprit si profondément humain, peut-il sourdre des pensées au con- 
tenu si proprement divin ? 

On reconnaît ici, se posant dans l'ordre exactement inverse de celui où il 
a déjà été examiné, le problème des relations psychologiques de la conscience 
humaine du Christ à la personne divine. On se demandait tout à l'heure si, 
pour pouvoir s’attribuer, comme il le fait, des impressions ou des opérations 
proprement humaines, le Verbe incarné devait être pergu par sa conscience 


humaine comme en étant lui-même le sujet. Il a été répondu que non. Il 
‚est apparu seulement indispensable que sa nature humaine ne fût pas laissée 


dans l’ignorance de son union à la personne divine. La question maintenant 
se retourne. Puisque son humanité lui sert à s’attribuer, parmi les hommes, 
des propriétés formellement divines, ne doit-elle pas, elle aussi, ou elle 
d'abord, en avoir conscience et s'en percevoirs d'une certaine manière, comme 
le sujet ? 

La réponse négative est-elle possible cette fois encore ? Elle létait dans 


le premier cas parce que le Verbe incarné ne s’attribue jamais ses impres- 


sions ou ses opérations humaines par lui-même: il le fait toujours par l'organe 
et comme par l'intermédiaire de la nature qu’il s'est unie. Mais cette même 
raison, maintenant, semblerait exiger une réponse affirmative. L'intermédiaire 
qui permet au Verbe de s’attribuer des opérations humaines lui sert aussi à 
se révéler Dieu. Même ses propriétés les plus aliénables, il ne se les attri- 
bue que par lorgane de son humanité. Cet organe, de plus, ne cesse pas, 
en lui, de fonctionner à sa manière propre, quiest de percevoir en lui-même 
les conceptions qu’il exprime. Si donc le Verbe incarné veut exprimer par lui 
ses propriétés personnelles, ne devra-t-il pas d'abord l'en rendre conscient et 
donc lui permettre de se les attribuer au moins à titre d'organe révélateur? 
Ne pas le faire équivaudrait, semble-t-il, â vouloir qu’il agisse autrement 
que ne le comporte sa nature: il lui serait demandé de donner comme venant 
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5 de lui et concuesen lui des affirmations auxquelles il serait totalement étranger. 
3, Ce raisonnement, observe le P. Galtier, ne manque assurément pas de 
force. Il se heurte néanmoins à une impossibilité et il se fonde sur une 
hypothèse qui, elle non plus, n'est pas exacte. k 

L’impossibilité est à la fois d'ordre psychologique et d'ordre ontologique ou 
logique. La conscience humaine du Christ est radicalement incapable de per 
cevoir directement la personne divine. Serait-ce à titre d’organe révélateur, 
sa nature humaine ne peut pas non plus s’attribuer ses propriétés divines: 
aucune union ne fait participer un instrument aux propriétés physiques de la_ 
personne qui le possède, L'homme quest le Christ peut se dire Dieu, son 
humanité ne le peut pas. s 

L’hypothèse, elle, est que cet homme, pour se savoir Dieu et vattibden 
consciemment des propriétés divines, doive percevoir directement sa -divinité 
par sa conscience humaine. Or, ceci, qui est impossible, n'est nullement requis. 

Il est bien vrai qt’un homme, serait-il Dieu, ne saurait parler de lui-même 
à la manière humaine sans se savoir tel par une science également humaine 
et réellement sienne. Vrai aussi que cette science lui doit être consciente : 
la vérité de ses affirmations lui doit apparaître en sa propre intelligence. En 
ce sens, par conséquent, se dire Dieu suppose de la part d'un homme qu'il 5 
ait conscience de l’être. Mais cette manière d'avoir conscience ne dit plus, à 
proprement parler, un acte de conscience. Tout au moins ne suppose-t-elle 
pas la perception par la conscience de ce qu'il. s’attribue consciemment. Il vie 
suffit d'une science ou d'une certitude acquise par une autre voie. Ainsi la 3 
réflexion sur soi permet-elle à l'homme d’apprendre sur lui-même beaucoup. E: 
de choses que sa conscience est incapable de lui révéter directement. A l'ex- — 
ception même de ses actes et de son «moi», il n'y a rien de ce qui le con 
cerne que la conscience puisse lui apprendre ainsi. Tel, en tout cas, le fait d'être — 
fils d'un père ou d'une mère que l'on n'a pas connus: la seule conscience 4 
directe, ici, est d'être celui à qui il fut appris que tels futent ses parents. 


Il en va de même pour l'homme quest le Christ. S'il s'est dit le Fils de 
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Dieu, c'est assurément qu’il avait, en homme, la certitude de l'être; mais 3 
cette certitude a pu lui venir autrement que par voie de conscience directe ; 5 


elle a pu tenir à à une science le faisant connaître à son intelligence humaine tel 
qu'il est réellement. Or, nul doute qu'une telle science n'ait été accordée à 
Phumanité du Christ. La vision béatifique, que lui reconnaissent tous les ie 
théologiens, suffit à lui donner de lui-même, dans son intelligence humaine, 
la connaissance complète de ce qu'il est. Verbe de Dieu, il s'y apparaîtun — 
par nature avec son Père et distinct de lui comme personne; mais, Verbe 
incarné, il s'y apparaît aussi uni à la nature humaine et donc homme, 
Phomme même qui se contemple ainsi dans la lumière de gloire.- Par ed 
fait même, d'autre part, cette nature s'y apparaît. elle aussi telle quelle Hà 
est; réellement distincte du Verbe et cependant unie à lui au point de Ô 
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lui appartenir physiquement et de constituer ainsi le tout personnel, cet 
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homme, qui seul connaît, pense et s'exprime par elle. Par la vision 
__béatifique, en d'autres termes, la personne composée qu'est le Christ, se 
_connaît, a humainement conscience de se connaître à fond. Rien ne lui 
échappe de sa constitution, des relations ontologiques établies entre les 
réalités qui peuvent s'y distinguer, des propriétés et des activités qui lui 
_appartiennent à raison de chacune d'entre elles. En faut-il davantage pour 
_expliquer que cet homme, le Christ, pensant et parlant en homme, ait pu 
‚se dire Dieu? D’une part, la vision béatifique exclut que l'humanité du 
_ Christ ait jamais pensé dire « jes à titre personnel. En lui manifestant son 
union au Verbe, elle l'empêchait de considérer aucune de ses activités 
_coniscientes comme lui appartenant en propre. D'autre part, elle permet à 
_Phumanité du Christ de rattacher au «je» qui jaillit de ses lèvres, des 
_affirmations dont l'objet la dépasse totalement. La connaissance ainsi acquise 
de la personne composée dont elle fait partie lui en manifeste. toutes les 
propriétés et les activités divines. Dans son esprit, par conséquent, elle fait 
_naître les pensées propres à les exprimer, Or, ces pensées, lesprit où elles 
3 surgissent, ne peut pas ne pas en avoir conscience; mais il a aussi 
_nécessairement conscience de les voir sans fondement dans la nature humaine. 
Elles concernent uniquement le tout personnel qui la possède. Seul, ce tout 
apparaît à son intelligence humaine comme en étant l'objet. Aussi est-ce 
spontanément que se rattachent à lui les affirmations destinées à les traduire. 
_Parce que, à son intelligence humaine, il se manifeste Dieu aussi bien 
qu’homme et homme aussi bien que Dieu, en elle et par elle, il se dit 
Pan et l'autre. Le Christ doit à la nature humaine ainsi illuminée d’avoir 
de lui-même une connaissance qui lui soit vraiment personnelle. Seul de la 
Trinité le Verbe incarné se connaît de la sorte ; seul il possède ce centre 
d'activité consciente dans lequel et par lequel il se voit tel qu’”il est. Et 
cette connaissance est essentiellement humaine: la lumière de gloire qui la 
rend possible, la laisse dans l'ordre créé. L'acte s'en produit tout entier dans la 
nature humaine; mais par la manière dontelle est obtenue, cette connaissance 
est proportionnée à la personne qui en est à la fois le sujet et l'objet. La 
clef de la psychologie humaine du Christ, c'est sa vision de lui-même qui 
nous la donne. 

Cette vision, les théologiens ont eu quelque peine à en établir le fail. 
Plus grande encore la difficulté qu’ils éprouvent â le concilier avec les 
états de fristesse et de souffrance du Christ. D'accord avec le sens chrétien 
de tous les âges, ils n’acceptent pas cependant que la réalité en soit mise 
en doute, Beaucoup l'estiment nécessaire pour que l'âme du Christ ait connu 
comme le lui convenait le mystère de son union au Verbe. Quoi qu'il en soit 
de la valeur de ces raisons, la démonstration la plus efficace pourrait bien se 
trouver ici. Seule, la claire et constante vision de lunion hypostatique 
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permet de comprendre que la personne divine ait pu se révéler à nous en 
parlant un langage d’'homme. 
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Telles sont les lignes maîtresses et les idées principales de l'étude du 
P. Galtier sur lunité de conscience dans le Christ. Le lecteur — nous en 
avons l'espoir — en saisira l'intérêt et l'importance. Nous nous bornerons au 
rôle de simple rapporteur. Nos critiques ne porteraient que sur certains 
points qui, eu égard au sujet, sont secondaires: elles tendraient à contester 
lPexactitude ou du moins l'opportunité de certaines expressions, et à mettre 
en doute le bien-fondé de l'exégèse de certains textes bibliques. Sur les 
éléments vraiment essentiels de la position des problèmes et de la solution 
proposée, nous sommes heureux de pouvoir marquer notre plein accord avec 
auteur. Son essai contribuera à préciser, à approfondir et à mieux établir 
certaines idées ou thèses théologiques: relevons, à titre d'exemple, les pages 
bien pensées sur le rôle de la personne dans le Christ. La dissertation du 
P. Galtier a en outre le mérite de stimuler la réflexion théologique et de 
Yorienter vers les questions, trop négligées mais attachantes, que soulèêve la 

mystérieuse psychologie de YHomme-Dieu. 

W. GOOSSENS 
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Acta et Documenta 


| TARIEF DER GESTICHTE KERKDIENSTEN — WIJZIGINGEN. (1) 


30 Januari 1946. 


KAREL, Prins van België, Regent van het Koninkrijk, 
Aan allen, tegenwoordigen en toekomenden, HEIL. 


Gezien het schrijven van 9 Januari 1946, waarbij de kardinaal-aartsbisschop 
van Mechelen, in overleg met de hoofden der andere bisdommen, onderstaand 
ontwerp tot wijziging van het bij koninklijk besluit van 4 April 1930 goed- 
gekeurd tarief van de bij beschikking onder de levenden of bij testaments- 
beschikking ingestelde kerkdiensten, aan de regeering ter goedkeuring overlegt : 


IL. GELEZEN MISSEN 


DIENSTEN 


Gelezen mis op, dag en uur 
„ na keuze 


Gelezen mis op vastgestelden 
dag en uur 


1°) vóór 9 uur 
2°) te 9 uur 
3°) te 10 uur 
4°) te 11 uur 


Aan den 


celebrant 


30 


35 
40 
50 
60 


Aan den 


koster 


20 


Onder de | Aan de 
koorknapen 
te verdeelen| kerkfabriek 
3 7 
5 10 
6 15 
8 20 
10 25 


(1) ite tarief van 1927, Coll. Gand., 1927, t. XXIV, p. 108; tarief van 1930, Col/. 
Gand, 1930, t. XXVII, p. 151. 
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IL. GEZONGEN MISSEN 


sle Se See eN 
u 5 5 a © ee ER San ES Ht 
DIENSTEN SE EGE SE | 88 SE o88) O8 
En See ss afs) S5 Hs® Etre 
SESSIE 
4 
Gezongen mis op dag en uur naar 
keuzes nt 35 15 12 12 12 6 35 
Gezongen mis op vastgestelden 
dag en uur: 8 
1° vóór 9 uur of jaargetijde Be 
4“ klasse. 40 20 15 15 15 10 |: 40 2” 
2° te 9' uur of jaargetijde | 
3° klasse . . 50 25 20 20 20 12 BON 
3° te 10 uur of jaargetijde | h 
2° klasse. 60 30 25 2925 15 60 3 
4° te 11 uur of jaargetijde 3 
1äiklasse. 80 35 30 30 30 20 BO: 4 
Absolvo: Libera met psalmen, ke 
en gebed . . 10 6 5 5 5 5 10 Ĳ 
Dienst voor overledenen : nn 
Vespers : sl 
3 nocturnes en lauden. . . … 30 25 20 20 20 10 30 
1 nocturne en lauden .… . . 25 20 15 15 15 7 25 d 
1 nocturne of lauden . . . . 20 15 10 10 10 5 20 3 
Reiskosten ss Steene ate 15 : 


UI. ZEGENING MET HET H. SACRAMENT NA DE MIS; 4 
VESPERS ; LOF ; KRUISWEG 8 


Zegening met het H. Sacrament 

nasdenmis; a 10 5 5 5 5 ĳj 10 
Vespers op Zon- en Feestdagen 20 10 10 10 10 5 10 
Gewoon: Lof: Meet deed 20 | — 10 10 10 5 10 É 
PIEChtIg TOFU ee Nd. 25 15 15 15 15 5 20 4 
Koudemweg ke ed 20e 101 10 1 A00 ON 


Aan den prediker: Sermoen .… 50 


Pb 
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IV. AANBEVELINGEN EN AFKONDIGINGEN 


dl Ae Aan den | Aan den Aan de 
8 DIENSTEN ediegnag | onder 
4 (desservant)| Pastoor koster _|kerkfabriek 
‘Aanbeveling van een persoon 
„op den predikstoel in de 
_hoogmiís 
ke) alle Zondagen 20 sE == 5 
b) elken eersten Zondag der 15 en — 5 
maand 
©) op de vier hoogdagen 10 — 5 5 
Aanbevelingen door den onder- 
pastoor in de eerste mis : 
a) alle Zondagen ze 20 EE 5 
b) elken eersten Zondag der — 15 — 5 
ik maand 
Cc) opde vier hoogdagen en 10 — 5 


_ De verschillende klassen van jaargetijden houden geen noodzakelijk verband 
met de uren waarmede zij op de tabel der gezongen missen overeenkomen. 
E: De functies van zanger en koster, van zanger en orgelist, van koster en 
br rgelist, zelfs van koster, zanger en orgelist, mogen door denzelfden persoon, 


worden waargenomen; in laatstbedoeld geval echter heeft de titularis slechts 


recht op de aan twee der door hem vervulde functies verbonden bezoldigingen. 


_De kosten voor het luiden zijn begrepen in de voor algemeene administra 
“tiekosten door de fabriek te innen rechten. 
5 Gelet op artikel 15 van het concordaat van 26 Messidor jaar IX, de 
artikelen 69 en 73 van de inrichtingswet van 18 Germinal jaar X, de besluiten 
‘van 7 Thermidor jaar Xl, van 28 Frimaire jaar XII, en de beslissing van 
30 Ventôse daaropvolgende, het decreet van 22 Fructidor jaar XIII, en het 
dvies van den Staatsraad van 21 Frimaire jaar XIV, de artikelen 26, 29 
en 31 van het decreet van 30 December 1809; 
Op de voordracht van den Minister van Justitie, 

Wij hebben besloten en Wij besluiten : 
Eenig artikel. Goedkeuring is gehecht aan bovenvermeld tarief van de bij 


iensten. 

De Minister van Justitie is belast met de uitvoering van dit besluit. 

Gegeven te Brussel, den 30" Januari 1946. 

5 CHARLES. 

iet Vanwege de Regent: 

De Minister van Justitie, 
M. GRÉGOIRE. 
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Notae Bibliographicae 


SACRA SCRIPTURA 


J. VANDERVORST, Profetieën van het Oude Verbond in het Nieuwe 
vervuld, Antwerpen, ’t Groeit, 1945. 19 x 13 cm, 102 bl. Prijs: 45 fr. 


- Dit werkje wil voor het groot publiek de teksten van het Oude Verbond 
belichten die in de boeken van het Nieuwe Testament als profetieën worden 


opgevat. Kan. Vandervorst heeft alle wetenschappelijk apparaat en tech- zl 
nische discussies vermeden en «getracht getrouw te vereenvoudigen» wat 


ingewikkeld was. 


In een korte inleiding duidt schrijver de verscheidene zinnen van de 
Schrift aan en schetst in groote trekken een beeld van de messiaansche Á 


verwachting bij het uitverkoren volk. Daarna onderzoekt hij de teksten 
van het Oude Verbond, die in het Nieuwe Testament als vervuld in een 
of ander gebeurtenis van het leven van Jesus of van de Kerk worden 
voorgelegd. Kan. Vandervorst beijvert zich overal den letterlijken zin van 
de woorden van het Oude Testament in helder licht te stellen, en aan te 
toonen of zij als echte voorzeggingen van de gebeurtenissen van het 
Nieuwe Verbond dienen opgevat, of slechts «veen min of meer juiste ge- 
lijkenis in daden of woorden voor den geest (van den gewijden schrijver) 
deden rijzen, en dus tot een aangepasten zin of «sensus accomodatius» 
hebben geleid» (bl. XII). Dusdanig zijn b. v. de citaten bij Mt. 21415 (cfr. 
Os. ll!) en Mt. 2631 (cfr. Zach. 137). 

Omwille van den lezerskring dien hij wil bereiken, heeft Prof. Vander- 
vorst noodig geacht niet te diep in te gaan op sommige moeilijker vraag- 
stukken die zich nopens de behandelde teksten voordoen. Pvels 


APOLOGETICA ET THEOLOGIA DOGMATICA 


J. DELÉPIERRE, Jésus-Christ notre Sauveur, Tournai, Casterman, 
194 20e den.s ib p. Priester. 


Ce volume, le cinquième d'une série de manuels d’instruction religieuse 
intitulée «Témoins du Christ» et destinée à l'enseignement secondaire, est 
un cours d’apologétique qui s’adresse aux élèves de seconde latine et 
moderne. Exposé clair, méthodique et précis, divisions nettes, mises en 
valeur par le choix judicieux des caractères d'imprimerie, doctrine sûre 
et exacte, style alerte, telles sont les qualités distinctives de ce manuel. 

La première partie décrit l’état religieux de '’humanité avant la venue 
du Christ, en particulier celui des mondes greco-romain et juif. La deu- 
xième, beaucoup plus étendue, traite de la personne, de la mission, 
de la doctrine de Jésus, des signes et de l’achèvement de sa mission; 
elle s'ouvre par deux sections préliminaires consacrées lune à l'examen 
des sources de l'histoire du Christ, l'autre à la chronologie, et se termine 
par un. bref exposé du mystère de Jésus. La troisième partie oppose 
attitude indécise des principales religions et de la raison devant les 
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yrands problèmes de l'existence de Dieu et de la destinée humaine, aux 
olutions définitives apportées par la révélation chrétienne. 
Ce livre, dont certains peut-être redouteront la densité, est à recommander 
‚tous ceux qui s’occupent dela formation religieuse de grands jeunes gens. 
P. v. IL. 


MATTHIAS JOSEPH SCHEEBEN, Gesammelte Schriften herausgegeben 
von J. HöFER : 

Band I: Natur und Gnade. Versuch einer systematischen, 
‚ wissenschaftlichen Darstellung der natürlichen und übernatürlichen 
Lebensordnung im Menschen, 3. Auflage, herausgegeben von M. GRAB- 

MANN — Die Herrlichkeiten der Göttlichen Gnade. Nach P. E. 
_NIEREMBERG S.J. frei bearbeitet. 16, Auflage, herausgegeben von 

R. GROSCHE, Freiburg im Breisgau, Herder, 1941. 24 x 15 cm, 

XLVI -220-X-314 bl. ; geb. 12.60 Mk. 

Band Il: Die Mysterien des Christentums. Wesen, Bedeutung und 

Zusammenhang derselben nach der in ihrem übernatürlichen 

Charakter gegebenen Perspektive dargestellt. Ausgabe letzter Hand, 

herausgegeben von J. HöFER, Freiburg im Breisgau, Herder, 1941. 
24 x15 em., XXXII -778 bl. ; geb. 16,80 Mk. 


Á. J. SCHEEBEN, De mysteriën van het christendom. Vertaald door 
DR. A. BELLEMANS, pr., met een woord vooraf door Zijne Eminen- 
tie Kardinaal J. E. VAN ROEY, Antwerpen, De Nederlandsche Boek- 
handel, 1945. 20 x 13 cm., XLVI — 1100 bl; 195 fr. 


A.J. SCHEEBEN, De mysteriën van het christendom. Hun wezen, 
beteekenis en samenhang volgens het perspectief van hun boven- 
| natuurlijk karakter. Vertaald door H. B. VAN WAES, S.J., 
met inleiding en aanteekeningen van EUG. DRUWÉ, S. J., 2 deelen, 
Antwerpen, Standaard-Boekhandel, [1945], 23 Xx 16 cm, XXXII - 
402 en 404 bl.; 200 fr., geb. 260 fr. ; op houtvrij papier : 240 fr., 
geb. 300 fr. 


{. J. SCHEEBEN, Les merveilles de la grâce divine. Introduction et 
traduction par Dom. A. KERKVOORDE, O. S. B., 2e édit, (6e mille), 
Desclée De Brouwer, Paris-Bruges, 1944, 19 x 13 cm., XXXVII - 
530 bl. ; 80 fr. 

Deze opsomming Is sprekend. Zij volstaat om het hedendaagsch 

cheeben - revival aan te toonen, waarop wij reeds herhaaldelijk in dit 

ijdschrift met genoegen hebben gewezen. 

M.-J. Scheeben (1835-1888) studeerde wijsbegeerte en theologie aan de 

regoriaansche Universiteit te Rome en doceerde daarna, gedurende 

8 jaren, de dogmatica aan het Priesterseminar te Keulen. Hij legde een 
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buitengewone werkzaamheid, vooral op theologisch-literaír gebied, aan de 
dag. Zijn voornaamste geschriften zijn: Natur und Gnade (Mainz, 1861), » 
Die Herrlichkeiten der göttlichen Gnade (Freiburg im Breisgau, 1862), Die 
Mysterien des Christentums (Freiburg im Breisgau, 1865) en het onvoltooid 
Handbuch der Katholischen Dogmatik (Freiburg im Breisgau, 1874, 1878, | 
1882, 1837) in zes boeken (waaraan L. Atzberger later nog twee boeken 
toevoegde). 


In de geschiedenis der theologie bekleedt Scheeben een eereplaats. zin 
prestatie vormt een toppunt in de langzame heropstanding der katholieke 
godgeleerdheid na het diepe verval gedurende de XVIII® en den aanvang 
der XIX° eeuw. In zijn Geschichte der katholischen Theologie seit dem 
Ausgang der Väterzeit (Freiburg im Breisgau, 1933, bl. 231), noemt Mgr 
M. Grabmann Scheeben «den grootsten dogmaticus: der XIXe eeuw» in 
Duitschland, en typeert hem raak als «ein Theologe von genialer 
speculativer Begabung und von gründlichster Kenntnis der Patristík, 
besonders der griechischen Väterlehre, der mittelalterlichen und nachtri= 
dentinischen Scholastik, der in harmonischer Verbindung von Metaphysik,_ 
theologischer Spekulation und Gottinnigkeit, die organische Einheit der 
Dogmen miteinander und mit den Prinzipien der Vernunft zur lebendigen 
und selbständigen Darstellung gebracht hat ». Als « Grundidee seines theolo-_ 


gischen Denkens und Arbeitens» duidt Grabmann terecht aan «die Lehre_ 
vom Uebernatürlichen ín ihrer Bedeutung für christliche Wissenschaft 
und christliches Leben». Juist door die harmonische verbinding van 
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soliede wetenschap en innige vroomheid, door zijn zin voor het boven- 
natuurlijke, heeft Scheeben ook aan de huidige generatie iets te leeren, 
en wordt hij door haar met warme sympathie aanhoord. Terecht schrijft 
J, Höfer: « Scheeben ist Zeitgenosse der jüngsten Gegenwart… Erst in 
_ der jüngsten Zeit [istScheeben] zum wirklichen Zeitgenosse lebendiger 
theologischer Arbeit». Die blijvende actualiteit verklaart dan ook het 
heruitgeven en het vertalen zijner werken op onze dagen. 5 
1. — De heruitgave van Scheebens Gesammelte Schriften werd kort 
vóór den oorlog door het huis Herder (Freiburg im Breisgau) ondernomen. 
De leiding werd toevertrouwd aan Dr J. Höfer (Paderborn), die een aantal 
zeer bevoegde medewerkers (J. Brinktrine, C. Feckes, M. Grabmann, 
R. Grosche, A.Landgraf, A. Mitterer, L. Ott, H. Schauf en M.Schmaus) 
wist aan te werven. Niet alleen de hooger opgesomde theologische 
hoofdwerken, maar ook een reeks belangrijke artikelen van Scheeben zullen 
opnieuw worden gepubliceerd. De authentische tekst van den auteur zal 
trouw worden weergegeven: in tegenstelling met hetgeen bij vorige 
uitgaven van sommige zijner werken is geschied, zullen noch inlas- 
schingen, noch weglatingen, noch wijzigingen aan den tekst zelf worden 
aangebracht. Volgens het opgevatte plan zal de nieuwe uitgave uitacht 
deelen bestaan. De eerste twee verschenen in 1941. De deelen III - VII 
zullen Scheeben’s tekst van het Handbuch der katholischen Dogmatik 
bevatten (met weglating der traktaten door L. Atzberger geschreven); 
hiervan verscheen deel IV in 1943: het werd ons echter niet ter recensie 
gezonden. Deel VIII zal de Gesammelte Aufsätze brengen. | 
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_ Band 1 bevat twee inleidende verhandelingen. In de eerste zet J. Höfer 
het plan, de methode en de redenen van de nieuwe uitgave uiteen: de 
schrijver wijst op de actualiteit van Scheeben, stipt de hoofdproblemen 
zijner theologie aan, handelt over zijn beteekenis voor den uitbouw eener 
jevenstheologie, en schetst zijn opvattingen nopens de waardigheid der 
„menschelijke natuur en nopens de zonde. De tweede verhandeling, van 
de hand van Mgr Grabmann: Scheebens theologisches Lebenswerk, 
beschrijft zakelijk, accuraat en raak Scheebens plaats in de geschiedenis 
der theologie, zijn levensloop en zijn geschriften. 

_Op deze inleidingen volgt de tekst van Natur und Gnade. Hoewel een 
B edwerk — de auteur was slechts 26 jaren oud —, bevat het reeds de 
hoofdgedachten van Scheebens theologie: het is een diepdoordacht syste- 
matisch exposé van de leer over het bovennatuurlijke en over haar 
verhouding tot de natuur. Mer Grabmann bracht bij de citaten de 
verwijzingen aan naar de Schriftuur, de Kerkvaders en de theologen, en 
vulde Scheebens notas aan onder doctrinaal of bibliografisch opzicht. 

Die Herrlichkeiten der göttlichen Gnade, dat ook in Band l is opgenomen - 
is een vulgarisatiewerk dat tot doel heeft de leer over het bovennatuur, 
lijke voor het godsdienstig leven van den mensch vruchtbaar te maken. 
Het is het resultaat eener zeer persoonlijke en grondige omwerking van 
het werk van den Spaanschen Jezuïet, Eusebius Nieremberg (+ 1658), een 
tijdgenoot van Petavius, Apreecio y estima de la divina gratia. Het boek 
genoot een ongemeenen bijval. P.A. M. Weiss, O.P., die na den dood van 
Scheeben, het herhaaldelijk heruitgaf (5° tot 15° uitgave), bracht vrij sterke 
tekstwijzigingen aan. In de 16° editie geeft R. Grosche nu den tekst van 
de 4° uitgave (1885), d. i. van de laatste uitgave van Scheebens hand, 
onveranderd weer. Zooals Mgr Grabmann, zorgde hij voor verwijzigingen 
en aanvullende notas. 

_ Band II bevat Die Mysterien des Christentums. J. Höfer deed den tekst 
overdrukken die Scheeben zelf voor een tweede uitgave had voorbereid. 
Over dit heerlijk boek schrijft Mgr Grabmann (Band 1, bl. XXIX): 
«Dieses Werk, eine Grosstat der theologischen Spekulation, sucht in die 
Zusammenhänge und Gesetzmässigkeiten, in den Organismus und 
Pragmatismus der Glaubensgeheimnisse einzudringen und lässt mit 
einem staunenswerten architektonischen Geschick die ganze Fülle und 
Mannigfaltigkeit der christlichen Wahrheit als eine vor allem im 
Trinitätsgeheimnis gründende majestätische Einheit vor unserem Geistes- 
auge erstehen. Es ist ‘dieses monumentale Werk … ein Meisterwerk. 
selbständiger Gestaltungskraft … Dass den grossen Geheimnissen und. 
Dogimen des Christentums Lebenswert und Lebenskraft innewohnt, davon 
wird jeder, der bei dem Studium dieses unvergleichlichen Buches seelisch 
warm geworden ist, freudig Zeugnis ablegen können». De mysteriën 
waarover Scheeben handelt zijn: de H. Drievuldigheid, de oorspronkelijke 
gerechtigheid, de zonde, de menschwording en de verlossing, de 
eucharistie, de Kerk en de sacramenten, de christelijke rechtvaardig. 
making, de verheerlijking en de uitersten, de predestinatie. 7 

Wij hopen dat, spijts de oorlogsgebeurtenissen én hun droeven nasleep, 
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het huis Herder binnen afzienbaren tijd zal bij machte zijn, zijn nuttige 


onderneming, die door alle dogmatici met vreugde en dankbaarheid werd 


begroet, tot een goed einde te brengen. 
II. — Van het pas vermelde meesterwerk van Scheeben, Die Mysterien 


des Christentums, verschenen nagenoeg tegelijkertijd (1945) twee Neder-_ 


landsche vertalingen. Er dient nochtans aangestipt dat beide vertalers 


niet denzelfden tekst hebben benuttigd. Dr Bellemans werkte oorspronke- À 
lijk op den tekst die door A. Rademacher gewijzigd werd uitgegeven, S 
maar herzag zijn vertaling op den tekst nu door J. Höfer bezorgd: zooals — 


hooger werd gezegd, geeft Höfer den tekst weer die door Scheeben zelf 


voor een tweeden druk was voorbereid. De vertaling van P. van Waes 


berust op den tekst der eerste uitgave; doch de belangrijkste wijzigingen 


die door Scheeben zelf later werden aangebracht, worden in de nota's _ 


aangestipt, onder verwijzing naar de Höfer - uitgave. 


Het voorwoord, door Zijne Eminentie Kardinaal van Roey, voor de 


vertaling van Dr Bellemans geschreven, kan ook gelden als aanbeveling 


voor de vertaling van P. van Waes. Wij citeeren graag dezen passus:- 


«Zeldzaam zijn de boeken, waarin men een zoo stevigen wetenschappe- 
lijken grondslag te zamen met zulk een levendwekkend licht aantreft: de 
lezer leert hier in het dogma een waarachtige levenswaarde zien en 
wordt er toe gebracht de loutere theologische bespiegeling in biddende 
beschouwing te besluiten… Mogen [de priesters] erin den weg tot een 
diepe leerstellige vorming vinden en tevens een krachtig voedsel voor 
hun inwendig leven ». 


II. — Ook van Scheebens populairste werk: Die Herrlichkeiten der göttlichen 
Gnade, verschenen onlangs vertalingen die onze lezers zullen interesseeren : 
een Nederlandsche, in 1939, door H.J. Scheerman, O.S.B., bij Foreholte 
te Voorhout, en een Fransche, in 1940, door A. Kerkvoorde, O.S. B. 
bij Desclée De Brouwer te Brugge en te Parijs. De eerste oplage van 
beide vertalingen was spoedig uitgeput. In 1944 kwam de tweede uitgave 
der Fransche vertaling van de pers. P.Kerkvoorde benuttigde den 


oorspronkelijken tekst van Scheeben volgens de 2e uitgave. Hij heeft er 


naar gestreefd de gedachten van Scheeben trouw maar klaarder weer 
te geven. De inleiding bevat, o.m., een levensschets van Scheeben en 
een synthetisch exposé van zijn leer over de genade. De lezing en de 
overweging van Scheebens vulgarisatiewerk zullen er veel toe bijdragen 


om het genadeleven beter te doen begrijpen, waardeeren en beleven. ) 


Aan priesters, kloosterlingen en ontwikkelde vrome leeken zeggen wij 
met nadruk: Haec meditare, in his esto! W. G. 


É. MERSCH, S. J., La théologie du corps mystique. T. 1: Livres I 


à III : Introduction théologique et philosophique — La venue du É 
Christ — Le Christ; T. II: Livres IV et V : La Trinité — Dans 
le Christ (Museum Lessianum — Section théologique, no 38 et 39), 


À ee, 


Bruxelles, L'édition universelle, rue royale, 53, 1944. 24 x 15 cm, 
LIT-388 et 402 p.; 175 fr. 


Le P. Emile Mersch, S.J., s'est attaché avec une prédilection marquée 
„et a voué le meilleur de ses talents à l'étude de la doctrine de ’Église 
corps mystique du Christ: de cette doctrine il s’est fait l’historien et 
„le théologien. En 1933 il publia un grand travail historique, réédité en 
1936: Le corps mystique du Christ. Etudes de théologie historique 
(Bruxelles, L’édition universelle; cf. Coll. Gand., 1933, t. XX, p. 227 - 228, 
1936, t. XXIII, p. 310-311). En 1937, dans louvrage: Morale et corps 
mystique (ibid., réédité en 1941) — recueil d'articles parus antérieurement 
et remaniés plus ou moins profondément — l'auteur présenta une 
ébauche magistrale d'une morale spécifiquement chrétienne, centrée tout 
entière autour du dogme de notre incorporation au Christ (Cf. Coll. 
_Gand., 1938, t. XXV, p. 58-59). Enfin voici maintenant une grande ceuvre 
posthume, synthèse doctrinale et spéculative, dont la vaste enquête 
historique n'’était que le préliminaire indispensable. 

Au début de mai 1940, le P. Mersch avait virtuellement achevé l'ouvrage; 
soucieux de sauver le manuscrit, il Pemporta en exil. Le 23 mai, l'auteur 
mourut tragiguement près de Lens, dans l'exercice même d'un ministère 
sacerdotal, librement assumé, auprès de blessés. Une partie notable du 
manuscrit fut perdue dans la tourmente. Grâce aux rédactions antérieures, 
ila été possible de suppléer, dans une certaine mesure, à cette lacune. 
L’avant-propos des éditeurs fournit des renseignements très précis sur 
ce travail de reconstitution. Cet avant-propos est précédé d'une notice 
_biographique dans laquelle le P.J. Levie a esquissé délicatement 
Vattachante physionomie intellectuelle et morale de son confrère. A cette 
notice est rattachée une liste complète des publications de l'auteur. 

L’ouvrage posthume du P. Mersch est en somme «une synthèse de 
Yenseignement catholique, mais une synthèse faite à la fois au point de 
vue du Christ etau point de vue du chrétien» Il est destiné à faire voir 
due «tous les dogmes parlent du Christ total» (c.-à-d. du «Christ 
considéré avec tout ce dont il est inséparable dans la réalité des choses: 
avec toute la Trinité, dans laquelle il ne fait qu’un seul Dieu, avec toute 
Phumanité dont il fait un seul corps»). L'auteur le montre, en exposant 
les principaux dogmes: la création, la justice originelle, le péché originel, 
Marie, l’Incarnation, la Rédemption, la Trinité, Eglise, les sacrements 
et la grâce. Le centre de perspective adopté permet de voir plusieurs 
aspects suggestifs, autrefois peu remarqués de ces véritês révélées. Le livre 
contient beaucoup de réflexions originales: la plupart sont intéressantes, 
quelques-unes toutefois paraissent contestables. Les vues personnelles 
sont plus nombreuses encore dans les cinq premiers chapitres qui 
constituent l'introduction théologique et philosophique de ouvrage, et 
développent la conception que l'auteur se fait de la théologie. Cette 
conception est dominée, elle aussi, par l'idée du Christ total et comporte 
une méthode, qu’on a pu appeler, — mais dans un sens qui n'a rien de 
moderniste — une «méthode d'immanence». Le centre où tout le dogme 
s'organise, le premier intelligible par rapport auquel il sunifie, c'est le 
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Christ total. Ce Christ total s'exprime dans la conscience humaine par _ 
laquelle le Christ se connafît tant en lui-même que dans ses membres; _ 
il s’'exprime encore dans la conscience que les chrétiens ont d'eux-mêmes ki 
en tant que chrétiens. L’ceuvre de la théologie consistera donc à réduire 
ou à ramener toutes les connaissances surnaturelles à une seule, à celle 
du Christ total, à la conscience humaine du Christ et à la conscience A 
du chrétien comme membre. «Le théologien, comme théologien, devrait — 
avoir la hantise du Christ». Les chapitres suivants, dont nous avons — 
déjà indiqué le contenu, font saisir sur le vif la méthode esquissée et _ 
préconisée par l'introduction. gj 

A nos lecteurs qui désirent une analyse plus détaillée de ouvrage 
posthume du P. Mersch, nous tenons à signaler l'article du P.G. Dejaifve, 
S. J., dans la Nouvelle Revue. théologique, 1945, t. LXVII, 2° partie, k 
p. 408 - 416. 4 

Nous avons autrefois invité les prêtres à se mettre à l'école de 
Fr. Jürgensteier pour approfondir leur vie spirituelle à la lumiere de la 
doctrine du corps mystique (cf. Coll. Gand., 1937, t. XXIV, p. 86-87). Oserions- — 

nous de même les engager aujourd’hui à méditer les plus belles pages 
‚du remarquable essai de théologie vécue et vivante que nous a légué le à 

P. Mersch, et à repenser ainsi avec lui le dogme catholique? Ceux qui 
auront le courage de le faire ne seront pas décus. & 
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TH. TSCHIPKE, O. P., Die Menschheit Christi als Heilsorgan der 
Gottheit, unter besonderer Berücksichtigung der Lehre des heiligen 
Thomas von Aquin (Freiburger theologische Studien, 55. Heft), 
Freiburg im Breisgau, Herder, 1940. 25 x 16cm, XVI -198 bl; 
5,20 Mk. 


Dit proefschrift, dat aan de Universiteit te Freiburg i. Br. werd voorge- 
legd, is een toonbeeld van methodisch onderzoek en heldere uiteenzetting. 

‚ Het handelt over de instrumenteele oorzakelijkheid van Christus’ mensche- 
lijke natuur ten dienste van de goddelijke natuur, m. a. w., het bestudeert 
de theandrische activiteit van Christus in den strikten zin van deze uit- 
drukking. Het eigenlijk opzet van den schrijver was een systematisch 
exposéte geven van de leer van St. Thomas. Derhalve beschrijft het tweede 
deel der dissertatie de geleidelijke wording van St. Thomas’ opvattingen 
vanaf den commentaar op de Libri Sententiarum tot de Summa theologica, … 
en daarna den definitieven vorm der theorie volgens de Summa theologica 
en het Compendium theologiae. Om de oorspronkelijkheid en de verdienste 

‚van Thomas’ prestatie in ’ licht te stellen, schetst P. Tschipke, in het 
eerste deel, de ontwikkeling der leer vóór de XIIl® eeuw. Het oordeel van 

_P. Tschipke weze hier aangestipt. De opvatting van de Grieksche Kerk- 

vaders over de menschheid van Christus als werktuig van de Godheid bij 

de heilswerking, werd in hoofdzaak door St. Thomas overgenomen. Het 
origineele bij den Doctor Angelicus ligt in de speculatieve verklaring en 
den uitbouw van die gedachte. Op geniale manier heeft hij — met inacht- 


neming der analogie — het begrip «werktuig» op} Christus’ natuur toege- 
„past. Zoo smeedde hij de uitdrukking instrumentum conjunctum, bakende 
“klaar het terrein van de theandrische activiteit af, en steunde op de eigen 
causâliteit als voorwaarde tot de instrumenteele oorzakelijkheid der men- 
schelijke natuur. W. G. 


iK. COPPENS, Notata de Traditione divina. Een onuitgegeven Leuvensch 
„handschrift als bijdrage tot de geschiedenis van de Leuvensche 
theologische Faculteit in de XVIII° eeuw (Mededeelingen van de 
Koninklijke Vlaamsche Akademie voor Wetenschappen, Letteren en 
Schoone Kunsten van België, Klasse der Letteren, Jaargang VII, 
ne f), Antwerpen, Standaard - Boekhandel, 1945. 25 x 18 cm., 36 bl; 
25 fr. 
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__ Deze verhandeling bevat den tekst van, alsmede een literaire, historische en 
theologische studie over een onuitgegeven Leuvensch manuscript, voort- 
komende uit het archief van het Groot Seminarie te Gent. Waarschijnlijk 
is het stuk ontstaan tusschen de jaren 1775-1779, en klimt het op tot den 
Leuvenschen hoogleeraar Jan-Frans Van de Velde, beter gekend als Eximius - 
Van de Velde, of tot zijn leerling J. D. Velleman. Het bevat een reeks op- 
_werpingen en antwoorden, opgesteld als het ware ter voorbereiding of 
tot besluit van een theologisch schooldispuut, en ís een pleidooi ten voor- 
deele van de apostolische tradities of overleveringen, zooals deze in de 
Kerk worden aangenomen en, vooral sedert de XV1Í° eeuw, in de theologische 
controverses met de Protestanten werden aangewend. Prof. Coppens geeft 
een systematische uiteenzetting van de leering van het document en 
wijst terloops op de zwakke punten. Ten slotte onderstreept hij den voor- 
uitgang welke deze doctrina beteekent tegenover die van de vroegere 
Leuvensche theologen, als bijv. Steyaert, Pauwels en vooral Daelman. 
Deze studie is een interessante bijdrage, niet alleen tot de geschiedenis 
van de Leuvensche Theologische Faculteit, maar ook tot de historie van 
een belangrijk hoofdstuk uit het tractaat De locis theologicis, over de ken- 
bronnen en de normen van de geloofsleer. W.G. 


PHILOSOPHIA 


G. VERBEKE, L'évolution de la doctrine du pneuma du stoïcisme à 
S. Augustin, Paris, Desclée De Brouwer; Louvain, Institut Superieur 


de Philosophie, 1945. 25 x 17 cm, 572 p. Prix: 240 fr. 


Ce savant ouvrage a pour objet evordoa d'une notion centrale de la 
philosophie: celle du pneuma, que nous traduisons d'ordinaire par esprit. 
L’auteur s’est proposé d’expliquer comment, à quel moment et sous quelle 
influence s'est faite la spiritualisation du pneuma. 

En effet le terme pneuma désigne à lorigine lair en mouvement, le 
souffle, et comporte, dans la philosophie grecque ancienne et la science 
médicale, un sens matérialiste qui s'est maintenu pendant des siècles. 
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Etant donné l'objet précis de son étude, l'auteur n’avait pas besoin 
d'exposer toutes les conceptions du pneuma qui se firent jour depuis 
Vaurore de la pensée grecque. Il lui suffisait de prendre comme point de 
départ une philosophie dans laquelle la pneumatologie est encore matéria- 
liste, mais commence à évoluer dans le sens du spiritualisme. C'est le cas 
de la doctrine de Zénon de Ciíttium, qui est prise, pour cette raison 
comme terminus a quo du présent exposé. 


Au cours de ses recherches, M. Verbeke a constaté l'existence de «deu 
grands courants dans la pneumatologie ancienne: d'une part les concep- 
tions des médecins et des philosophes qui n’ont pas subi d’influence 
étrangère à leur discipline et dont la pneumatologie ne s'est jamais dé- 
gagée totalement des entraves du matérialisme; d'autre part, la doctrine 
d'un certain nombre de penseurs de l'antiquité qui ont subi des influen-_ 
ces paraphilosophiques. Le point d’aboutissement du premier courant est _ 
le néoplatonisme, tandis que le second trouve son achèvement dans la | 
pensée de S. Augustin: celui-ci ayant fondu des conceptions chrétiennes 
et néoplatoniciennes, constitue… vraiment le point d’arrivée d'une longue 
évolution, en ce sens qu’il a donné à la notion chrétienne du pneuma un. 
contenu profondément philosophique, qui lui a été suggéré par la pensée 
néoplatonicienne» (p.8). L’évêque d’Hippone est donc le terme indiqué 
de létude entreprise. 

L’ouvrage est divisé en six chapitres: le premier expose les doctrines 
stoïciennes; le deuxième, celles des écoles médicales; le troisième celles du 
syncrétisme philosophiqueetreligieux; le quatrième celles du néoplatonis- 
me; le cinquième, celles des auteurs chrétiens, y compris le Nouveau 
Testament; le sixième enfin donne un apercu systématique de la pneu- 
matologie ancienne et en trace l’évolution. Quoique l'ordre adopté soit 
systématique, il respecte pourtant l'évolution historique, parce quedans 
chaque chapitre l'exposé suit ordre chronologique des auteurs. Cette _ 
méthode a avantage de mettre en lumière la connexion des doctrines, 
sans sacritier ni le sens de l'histoire, ni les nuances, qui sont aux con 
traire flnement indiquées. 


La thèse du livre est très clairement présentée et la démonstration 
logiguement conduite. Les voici en bref: la spiritualisation de pneuma 
est due à une influence extraphilosophique, à savoir celle de la Bible. 
L'idée d'un pneuma spirituel se fait jour pour la première fois dans le livre 
de la Sagesse, Bien quela notion de spiritualité n’y soit pas encore nette- 
ment formulée, ni en termes philosophiques, le pneuma y apparaît comme 
supérieur à tout être créé et périssable, donc comme spirituel, puisqu’il_ 
n'est pas distinct réellement du Dieu transcendant, éternel et im- 
muable. Il en est de même chez Philon, qui a été influencé par «l’at-_ 
mosphère générale de la Bible» (p. 257), c-à-d. par l’opposition qui, dans 
les livres sacrés, existe entre le monde terrestre, où tout est passager et _ 
mortel, et un monde supérieur, celui de la divinité transcendante, éter- 
nelle et immuable. Introduit parmi les réalités de ce monde supraterrestre, _ 
le concept matérialiste du pneuma devait nécessairement se transformer — 
et un concept spiritualiste. 
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Seuls les auteurs juifs et chrétiens qui ont fondé leur pneumatologie 
sur les livres sacrés,ont une conception spiritualiste du pneuma. Aucun 
Auteur païen, ní même aucun chrétien qui se soit laissé guider par la 
philosophie grecque, n'y est parvenu. 

«C'est donc la religion judéo-chrétienne qui doit être regardée comme le 
facteur principal de l'évolution de la pneumatologie ancienne dans le sens 
‚ du spiritualisme, parce qu’elle a appliqué le terme pneuma à la divinité 
transcendante et à l’âme immortelle, ce qui devait conduire logiquement 
à la spiritualisation de cette notion. Le platonisme de son côté a con- 
tribué à cette même Évolution en ordre secondaire, pour autant qu’il a 
_aidé à dégager et à préciser le spiritualisme latent de la pneumatologie 
‚ judéo-chrétienne» (p. 543). 

Je ne suis pas qualifié pour juger du point de vue de la philosophie 
ce livre solidement bâti sur les textes, bien ordonné et clairement écrit. 
Mais je suis convaincu qu’il s'imposera à l’attention des historiens de la 
philosophie, et je le recommande à celle des théologiens et des exégètes, 
dont il enrichira et éclaircira singuliërement les idées. 

Pour ma part, je l'ai lu avec autant de profit que d'intérêt et de plaisir, 
Mais, comme exégète, j’éprouve quelque difficulté à admettre que dans 
le Nouveau Testament, le pneuma «se présente généralement comme un 
être personnel» (p. 397). Il me semble au contraire que le pneuma y 
apparaît d’ordinaire comme une force, parfois personnifiée, rarement 
comme une personne. 

De plus, s’ilest vrai de dire que dans le livre de la Sagesse, chez Philon 
et dans le Nouveau Testament, le pneuma est une réalité transcendante 
et spirituelle, il reste à élucider d'où lui vient ce caractère. Ce n'est pas 
des livres hébreux de l'Ancien Testament, dans lesquels le pneuma (ruach) 
est une conception purement dynamique, une force divine, sur la nature 
de laquelle les Hébreux n'ont jamais réfléchi et qu'ils se reprêsentent comme 

_divisible et matérielle. Si dans le livre grec de la Sagesse, chez Philon et 

certains apocryphes juifs, le pneuma prend tout à coup une allure spiri- 
tuelle, ne serait-ce pas sous l’influence dela philosophie grecque, c-à-d. des 
idées platoniciennes? L’auteur de la Sagesse et Philon lisaient la Bible 
dans la version grecque, qui rend par pneuma le mot ruach, même 
lorsqu'il désigne la faculté par laquelle l'homme pense. N'ont-ils pas attri- 
bué au pneuma de la Bible le sens spirituel du voös platonicien? Et 
n'est-ce pas à la même source qu’ils ont puisé l'idée del’âme immortelle, 
gui est inconnue de tous les autres livres de l’Ancien Testament et n'est 
pas encore désigneé, dans Sap., sous le nom de pneuma? Monsieur Verbeke 
le reconnaît dans une certaine mesure pour Philon (p. 527); c'est vrai tout 
autant du livre de la Sagesse. 

Enfin, dans l'Ancien Testament, la spiritualité de Dieu n’est jamais 
formulée; et l'on peut se demander jusqu’ à quel point elle a été percue 
par les Juifs. Elle peut se déduire de la sainteté, de l’'immutabilité et de 
Véternité divines, par lesquelles le Dieu de l’Ancien Testament est opposé, 
non pas tant à ce quiest matériel, qu’à ce qui est changeant et périssable, 
C'est le quatrième évangile (Jn 414) qui le premier a exprimé la spirí- 
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tualité de Dieu par la formule lapidaire, qu’un Grec n’eût probableme 
pas écrite: Dieu est esprit (pneuma). Sei 

Si eile tenait compte de ces observations, la thèse de ce savant ouvrage 
gagnerait en solidité. P. vile 


J. MARÉCHAL, S. J. Le point de départ de la métaphysique. Lecong | 
sur le développement historique et théoriqgue du probleme de la 
connaissance: Cahier [: De l'antiquité à la fin du Moyen Age: 
la critique ancienne de la connaissance; Cahier [I: Le conflit du 
rationalisme et de empirisme dans la philosophie moderne avant 
Kant; Cahier lll: La critique de Kant (Museum Lessianum Ee 
Section philosophigue, n° 3 - 5), 3e édit., Bruxelles, L'édition universelle, 
rue royale, 53, 1944. 23 x 15 cm., 268, 262 et 326 p.; 60, 60 et 70 fr. 
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A ceux de nos lecteurs qui s’'intéressent à la philosophie et ne sont 
plus des novices dans cette science, il est superflu de présenter le P. J. 
Maréchal (#11 déc. 1944). Ils savent qu’ilfut un des philosophes contemporains 
catholiques les plus Éminents, qu’ilenseigna au Collège philosophique des 
Pères Jésuites à Eegenhoven (Louvain) et qu’en 1938 le gouverneméat 
belge lui décerna le prix décennal de philosophie. Ils connaissent ses 
principaux travaux, tels que ses Etudes sur la psychologie des mystiques 
(1924 et 1937) et son grand ouvrage qui est resté inachevé: Le point d 
départ de la métaphysique (cah. 1, II, Il et V, 1922-1926); 11 nous suffï 
ra de leur dire queles trois premiers cahiers de cette étude d’epistémolo 
gie viennent d'être réédités. Le P. Maréchal lui-même a préparé le 
texte de cette nouvelle édition, mais il a été obligé par les circonstances 
à abandonner le projet de le remanier assez profondément. Seul le chap. 
II, consacré à la déduction transcendentale des catégories — au cahier 
III — a subi des retouches plus notables, qui en resserrent le parallélís 
me avec les passages correspondants de la Kritik der reinen Vernunft. 

Aux lecteurs moins versés dans la philosophie il convient de dire un, 
mot de l'objet et de la méthode de ce célèbre travail. 


Le P. Maréchal ne préêtend pas écrire une histoire intégrale et exhaus- 
tive, qui retrace, dans leurs sinuosités et leur enchevêtrement, toutes les 
__phases chronologiques du problème de la connaissance. Il se contente de 
décrire les phases essentielles qui s’expriment dans l'oeuvre des penseur: 
les plus Éminents. Ces phases présentent, selon un enchaînement à la fois 
logique et historique, une série vraiment typique d’attitudes en face du 
problème fondamental de l'épistémologie. Par souci. d’objectivité, pour 
éviter les surprises d'un raccourci exagéré, l'auteur consacre à chacune de 
ces attitudes-types une courte monographie. La monographie qui étudie 
Kant est beaucoup plus développée et particulièrement soignée: elle. 
remplit tout le cahier III, qui pourrait se suffire, isolément, comme 


une excellente introduction à l’étude de la théorie kantienne de la connais- 
sance. A 
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L’enquête historique est destinée à fournir les éléments de la solution 
du problème indiqué par le titre: Le point de départ de la métaphysique. 
Comme ce titre le fait entrevoir, le P. Maréchal n’examine pas la théorie 
de la connaissance dans tous ses dêtails, mais concentre plutôt ses efforts 
sur le problême fondamental dont la solution prépare, ou même préjuge 
celle de la plupart des questions secondaires habituellement traitées en 
épistémologie et en logique. Ce problème fondamental est énoncé 
provisoirement en ces termes au seuil de louvrage: «La métaphysi- 
que, si elle est possible, a nécessairement pour point de départ une 
affirmation objective absolue: rencontrons-nous, dans nos contenus de 
conscience, une pareille affirmation, entvurée de toutes les garanties 
réclamées par la critique la plus exigeante?» A travers toute son 
étude, l'auteur s’attache à répondre à cette double question : Comment 
le problème critique de la connaissance put-il naître? Ce problème est-il 
susceptible d'une solution ? 

Le P. Maréchal a exposé sa propre pensée dans le cahier V, qu'il rédigea 
et publia avant le cahier IV pour prévenir les malentendus qui com- 
mencèrent à se faire jour après la publication du cahier III. Le cahier 
IV: Par delà le Kantisme: vers lidéalisme absolu, et le cahier VI: Les 
épistérnologies contemporaines, n'ont jamais paru. Dans quelle mesure 
étäient-ils composés à la mort de l'auteur? L’incendie du scolasticat 
d'Begenhoven en 1940 a détruit beaucoup de ses notes. Toutefois le P. 
Maréchal a laissé plusieurs manuscrits, entre autres la rédaction définitive 
de la première partie du cahier IV. C'est dire que la nouvelle édition 
contiendra vraisemblablement de l'inédit fort précieux: tous ceux qui 
s'adonnent à l'étude du problème, aussi délicat qu'important, de la con- 
naissance, l’attendent avec impatience et l'accueilleront avec le plus vif 
intérêt. W. G. 


É. RIDEAU, Consécration. Le christianisme et Vactivité humaine. Lettre- 
préface de PAUL CLAUDEL, Bruges, Desclée De Brouwer, 1945. 
20 x 15 cm., 122 p.; 56 fr. 


Ce plaidoyer ardent en faveur d'un humanisme chrétien mérite une 
bienveillante méditation. Il est bourré d’idées empruntées aux meilleurs 
penseurs contemporains et ne manque pas d'originalité. Quelques points 
secondaires nous paraissent contestables, mais les éléments essentiels 
sont solides et plusieurs sont fort suggestifs. 

Le texte principal esquisse successivement «la philosophie chrétienne 
de la création, la mystique profane de la terre et la mystique chrétien- 
ne de la terre», et s’achève sur quelques «conclusions et perspectives.» 
Les annexes contiennent les notes les plus développées. 

Le P. Rideau, S.J., s'est attaché à «établir la transformation intérieure, 
la révolution de mentalité qui nous reste à accomplir pour que nous 
ayons des chances de modifier le monde actuel dans sa structure et dans 
son âme». A son avis «on peut trouver dans la mystique chrétienne des 
exigences très nettes à l'égard de l'intérêt dû au,monde. Elles comman- 
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vigerend 


dent d’abord au catholique une attitude ouverte à l'égard des aspirations 
modernes. Quelles que puissent être leurs déviations et leurs erreurs, il 
lui est impossible de n'en pas reconnaître la valeur positive, à fortiori 
de les condamner en bloc et sans appel… La mystique profane est un 
emprunt à l'esprit du christianisme qui a filtré au dehors: elle s'est 
emparée, en la démarquant, de notre pensée profonde, elle s'est appropriée 
nos espérances, sur un plan purement humain… Le chrétien … doit 
surtout se tenir en contact avec Veffort des hommes, ses frères, pour _ 
les sanctifier, les consacrer par la prière et loffrande.… Il ne s'agit pas, 
seulement, pour l’apostolat catholique, de rassembler, de convertir et de 
baptiser: il faut donner au monde une mentalité chrétienne, lui apprendre 
Àà vivre religieusement son activité, à la transformer en prière et en 
contemplation ». W. G. 


JOHANNES FELLERER, Das Verhältnis von Philosophie und Theologie 
nach Martin Deutinger (Grenzfragen zwischen Theologie und Phi- 
losophie, Heft XVIII), Bonn, Hanstein, 1940. 23 x 16 cm. XVI A 
312 bl; 10,20 Mk. | 


We hebben reeds vroeger gewezen op de huidige belangstelling. vooral in 


Duitschland, voor M. Deutinger (1815-1885), een oorspronkelijken maar door 
zijn tijdgenooten weinig begrepen katholieken denker, die er ijverig naar 
streefde wetenschap en kunst met het geloof tot een levendige eenheid 
te verbinden. In de laatste jaren werd aan zijn meeningen menige 
monographie gewijd (cf. Coll. Gand, 1939, t. XXVI, p. 63; 1940 - 1944, t. 
XXVII, p. 83). Ziehier nu een belangrijke, degelijke en zeer verzorgde 
dissertatie — aan de theologische faculteit te Münster in W. voorgelegd 
— die de actualiteit van Deutinger klaar in ’t licht stelt; ze is een studie 
over de manier waarop de christen humanist de verhouding tusschen 
de wijsbegeerte en de godgeleerdheid opvatte. 

De inleiding steunt op de moeilijkheid Deutinger wel te begrijpen, en 
bevat de bibliographische aanduidingen. Het eerste hoofdstuk poogt 
Deutinger te situeeren in de geestesstroomingen der XIX eeuw, het stelt 
hem voor als tevens «te vroeg» en cte laat geboren», en beschrijft daarna 
zijn houding tegenover de scholastiek, de neoscholastiek en de moderne 
wijsbegeerte, alsook zijn streven naar een synthese van scholastiek en 
moderne philosophie als grondslag voor een nieuwe theologie. Kapittel Il 
handelt over eenige gewichtige hoofdgedachten van Deutinger: over de 
kennis in ’t algemeen, over de zekerheid en over de wetenschap. In het 
derde hoofdstuk komt de auteur tot het eigenlijke thema zijner studie: 
de meening van Deutinger over de verhouding tusschen gelooven en 
kennen, tusschen philosophie en theologie. Meer bepaaldelijk gaat het 
er over de gelijkenis, het verschil en den onverbreekbaren band tusschen 
beide. Volgens Deutinger is de wijsbegeerte noodig tot de voltooiing der 
theologie en, omgekeerd, is de godgeleerdheid onontbeerlijk tot de 
volmaking der philosophie. Naar haar wezenheid en haar taak be-_ 
schouwd, is de «christelijke philosophie» een wijsgeerig stelsel dat met 
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het christendom overeenkomt, en waarin aan de verhevenste geloofs- 
waarheden wijsgeerige waarheden beantwoorden. Voor Deutingers geest 
zweefde reeds het ideaal dat de besten onzer tijdgenooten geestdriftig 
maakt: het ideaal eener «christelijke wijsheid» waarin philosophie en 
theologie onversmolten harmonisch worden verbonden. 

W. G. 


« 
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E. DHANIS, S.J., Bij de verschijningen en het geheim van Fatima. 
Een critische bijdrage, Brugge-Brussel, De Kinkhoren, 1945. 
20 x 13 cm, 100 bl, ; 45 fr. 


Ingaande op de herhaalde aanvragen en aangemoedigd door de zeer 
gunstige beoordeelingen vanwege geleerden en leden der kerkelijke 
hiërarchie, heeft P. Dhanis, professor aan het theologisch studiehuis der 
Jezuïeten te Leuven, de waardevolle artikelen door hem in Streven in 
1944 (t. XI, bl. 120-149, 193-215) gepubliceerd, herzien en verbeterd heruit- 
gegeven. Ondanks de moeilijke omstandigheden kon de documentatie 
verrijkt worden; de besluiten echter bleven nagenoeg ongewijzigd. 

Deze studie is geen eigenlijk verhaal der gebeurtenissen van Fatima, 
doch een critisch onderzoek, historisch tevens en theologisch, dat tot 
onmiddellijk doel heeft niet de vroomheid aan te wakkeren, maar de 
waarheid met meer zekerheid en nauwkeurigheid te doen kennen. 
Schrijver besluit tot den bovennatuurlijken oorsprong van de verschijnin- 
gen aan de drie herdertjes in 1917, en tot het miraculeus karakter van het 
vermaarde zonnewonder, doch is van oordeel dat «de nieuwe geschiedenis 
van Fatima» — die op de verslagen van Lucia dos Santos berust — 
meer voorbehoud vergt. «Zonder het gezond oordeel en de oprechtheid 
van de verslaggeefster te ontkennen, schrijft hij, moet men vreezen dat 
sommige verzinsels in hare verhalen binnenslopen. De verschijningen 
van den.engel en de miraculeuze Communie die hij aan de zienertjes 
zou uitgedeeld hebben blijven onzeker. Het onlangs openbaar gemaakt 
geheim vertoont een vrij complexen toestand … Verschillende punten 
leveren werkelijk-moeilijkheden op.… De boodschap… van Onze Lieve 
Vrouw draagt sporen van verscheidene toevoegingen. Zoo lijkt het 
weinig waarschijnlijk, dat Onze Lieve Vrouw de toewijding van Rusland 
zou gevraagd hebben en dat zij het aanstoken van den hedendaagschen 
oorlog eenzijdig zou hebben toegeschreven aan de goddelooze propaganda 
van dat land. De aankondiging van het noorderlicht wekt eenig 
wantrouwen op; en het nieuwe thema van Maria’s Onbevlekt Hart doet 
zich niet ín vrij geruststellende omstandigheden voor. » 

Vele mariologische geschriften van geestelijke auteurs en zelfs van 
‘theologen missen den gezonden critischen geest dien wij hier aantreffen. 
Inzonderheid staat menig boek over Fatima critisch niet zeer hoog en 
verdoezelt het wel eens de storende bijzonderheden. Daarom dient de 
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degelijke studie van P. Dhanis met dankbaarheid onthaald en verdien 
ze de ruimste verspreiding. Tegenbedenkingen werden nochtans reeds 
geopperd, o.a. in Kultuurleven, 1945, t. XII, bl. 568-569. É 

W. G. À 


B 
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Kan. J. COENEN, Fatima vóór en na de onthullingen van Zuster 
Dolorata, Roermond- Maaseik, Romen en zonen, 1945. 20 x 15 cm. 
112 bl. ; 45 fr. E 
Dit Vale ariedde were beschrijft achtereenvolgens «de oude geschie- — 
denis» en de «nieuwe geschiedenis» der gebeurtenissen van Fatima. De 
«nieuwe geschiedenis» berust op de onthullingen die lang na de feiten _ 
door de oudste der ziensters, Lucia dos Santos — in ’t klooster Zuster — 
Dolorata — werden gedaan. Kan. Coenen sluit zich aan bij de argumen- 
ten, bezwaren en besluiten van P.Dhanis (zie de vorige recensie). Met À 
hem onderscheidt hij «in de verhalen over Fatima een dubbele geschie- 
‘denis, de eene op de beste oorkonden gesteund en door groote wonderen _ 
verantwoord, de andere berustend op de getuigenis van een enkel 
persoon, die het zeker goed meende, maar zich toch heeft Kon 
vergissen». De redactie van het boek, vooral. van de eerste helft, is zeer 
gebrekkig: de auteur schijnt eenvoudig zijn fiches volgens de chrono-_ ä 
logische orde te hebben gerangschikt en afgeschreven, en boven elke 
der korte aanteekeningen — díe niet zelden slechtseen paar lijnen bedragen — 3 
een titel te hebben geplaatst. Kortom, een weinig persoonlijk doordacht 5 
en onbeholpen geschreven werkje, waarvan de inhoud vooral aan de 
critische studie van P. Dhanis zijn stevigheid ontleent, en dat er kan 
toe bijdragen om die meening van P.Dhanis te vulgariseeren. 
W. G. 


Kl. M. VANSTEENKISTE, O. P., Het rassenvraagstuk (Reeks 


« Levensbeschouwingen»), Brugge, Beyaert, [1945]. 20 x 13 cm. 
100 bl. ; 50 fr. 


De rassenkunde is een wetenschap die door het Duitsch nationaal- 
socialisme misbruikt werd bij het opstellen en het verspreiden zijner — 
valsche wereldbeschouwing, maar in se belangrijk en interessant is. De _ 
priester moet er iets van afweten. Deze brochuur kan dienst bewijzen 
bij een eerste initiatie in de ingewikkelde problematiek van het vak, 
hoewel het exposé te schematisch is. Om een idee te geven van den 
“inhoud, laten wij hier de titels der hoofdstukken en van het aanhangsel 
volgen: 1. Inleidende begrippen; 2. Algemeene (speculatieve) erfelijk- 
heidsleer ; 3. Bizondere (speculatieve) rassenkunde van den mensch ;4. Ras — 
en kultuur; 5. Practische menschelijke erfelijkheidsleer en rassenkunde; 
6. Schets eener geschiedenis der rassenkunde; 7. Eenige gegevens over 
rassenkunde van het Nederlandsche volk. Er weze aangestipt dat de 
theorie der evolutie in zake oorsprong van de planten- en de diersoorten 
en vooral van den mensch, door den auteur scherp wordt afgewezen. 
W.G. 
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J. ALZIN, Léon Leloir qui n'arien dit, Bruges, Beyaert, 1945. 19 x 12 
cm., 123 p. Prix: 45 fr. 

Le P. Leloir, poète, romancier, orateur, professeur, fin lettré, homme 
d'action et apôtre intrêépide, est une des grandes figures de la Résistance. 
‚Rescapé des chambres de tortureet du camp de Buchenwald, il est tombé 
"à 38 ans, victime d'un banal accident d’automobile. Aurait-il approuvé 
le panégérique, en style de «Rex», que lui consacre un de ses admirateurs 

“et co-détenus ? 
ET. LINDERKRUIS, Voor Outer en Heerd, Antwerpen, Vlaamsche BOR 
‘centrale, z. d. 20 x 18 cm.,-198 bl. 

Dit boeiend verhaal romanceert den ‘heldhaftigen maar hopeloozen strijd 
„van een Kempischen boerenzoon, Emmanuel van Gansen, in den boeren 
krijg. 

_M. VAN LOOCK, Keurboeken voor een degelijke klas-en schoolbiblio- 
theek, Antwerpen, Vlaamsche Boekcentrale, 1945. 19 x 18 cm., 65 bl- 
B Prijs; 39fr. 

A. DEMAN, Hoe word ik een flinke kerel? Brussel, De Pijl, 1945. 

16 x-1î cm., 106 bl. 


‚A. SCHELFOUT-VAN DER MEULEN, Een rein Meisje, Roermond, 
_ Romen en Zonen, 1945. 15 x Îl cm., 16 bl. Prijs: 8 fr, 


„Jos. BURVENICH, Jongens, Brussel, Vlaamsche Scoutpers Comité, 1945. 
Be 15 x-tl-cm., 62 bl. Prijs 15 fr: 


_L. CHARLIER, Lichtende Dageraad, Brussel, Vlaamsche Scoutpers 
Comité, 1945. 15 x 11 cm, 76 bl. Prijs: 15 fr. 


_L. MESTDAGH, Je trouwste Makker, Brussel, De Pijl, 1945. 16 x 11 
Be cm. 85:bl, 

_ Koning Leopold III, De gevangene van de Regeering Van Acker 
} (Brochurenreeks, ne 1), Antwerpen, Verweer, 1945. Prijs: 7,50. fr, 


À De Socialistische Pers en Koning Leopold [II (Brochurenreeks, n° 2), 
_ Antwerpen, Verweer, 1945. Prijs: 7,50 fr. 


